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તાઇ્ઞધમમત ઝગ વિત્વાલ. 


----------*«૦%૦ન૭્------------- 


જ વળી ૧૦૩૪૦ ઈ, 


હપિ ક્હેવેસ્દ્રનાબે વ્ય, 


તેનુ ઝટ 


ગજરાતીમાં ભાષાંતર કત્તા, 


શ્રીના નારાયણ હેમચંસ. 


-૦૦-૦------ 








સઝ ન છ ટુ ક ટ 
ન ટવાઝકવાસઝક્ઝઝ# ન ક્ટ 





મળમ્યશ્ર મઇટમ્યશ શાછ્મ્વઃ જતન: । 
ચ્વતઃ સ₹માટથ(ત પ્ષ્મ્વ ર4 ૧૪૧: || 


૦૭૭૯૦૭ 


ન્ત્ર્ત્ 
ન્ટ 
ન 


પિ પી 
ે 
પા 
પ 


(શમત્તામવત ૬૬૮ ૦.) 

અર્થ--ભમર જેમ ઝવ પૃષ્પમાંથી ઝાર શ્રહગ કરૈ છે તે 

જ પમાણે કુશલ મનુ'્યે ન્હાના ને મોટા ગાન્‍્ત્રામાંથી માર 
ત્રહણ કરવો. 


ન 


---- -ક્ઇ૪-₹- ----- 


મુંબઇડ 
આઓરિયન્ટ્લ યંત્રમાં મુદ્રિત. 





ગુંવત્‌ ૧૯૩૯, મને ૧૮૮૨. ખાદ્મ મુંવત ૫૩. 


મલય ર આના. 


૨૪22૪ 
ક ન્‍ ક ન ન કુ કે 


કાદો : કળા 





તાળ્તબમમત બસે વિશ્વાસ 


મ તમાનીયાં રંછ૩જર 
મદૃષિ ત્રીરેવેન્દ્રનાથે વ્યુ, 
તેનું 


ગજરાતીમાં ભાષાંતર કત્તા;- 


શ્રી નારાયણ હેમચં- 


શિ.-ના---કના-.તકતન, તરતાણર ૧-૪ “-ુ*્9ન્‍્બુ---------- 
ગળમ્વશ્ર મદર્મ્યશ્ર શ્ઞાણ્મ્ય: જશોન( । 
₹વતઃ તારમાટથાત્‌ ૫ષવમ્ય દ્વ ઘટપટ્‌: ॥ 


(મ ત્ામવત ૬૬૮1૬૦.) 

ગર્થ--ભમર જેમ ગર્વ પુ'પમાંથી ગાર ત્રહણ કર્‌ છે તે 

પમાણે કુશલ મનૃ*યે ન્હાના અને મોટા શાગ્ત્રામાંથી સાર 
ગ્રહણ કરવા, 


મુંબઇઃ 


ઓરિયન્ટલ યત્રમાં મૃદ્રિત. 





મંવત્‌ ૧૯૩૯, ગને ૧૮૮૨. માહા ઝુંવત્‌ પરૂ. 





મડ્ય ર્‌ આના. 


૩૭ તત્વ, 
ત્રાણધમે મત બને વિશ્રાશ. 


હે 
1. અ. 
વમ ઝવરેશ. 
(ઈશ્રનુ' ગ્મસ્તિત્વ ગને લક્ષણ.) 

ઇશ્વરના અસ્તિત્વ વિષય કેહેવાની કં જરૂર નથી. ખીધ 
મતવાળા મનુષ્ય વિના તેનો સ્વીકાર કરે છે, જ્ગતૂનું અસ્તિ- 
ત્વજ તેનું અસ્તિત્વનું સ્પદ્ટ પ્રમાણુ છે. જગતમાં સવે સુશું- 
ખક્ષા જેવામાં આવે છે, સવૈ કૌશલમય જણાય છે. એમા કંઈ 
પણુ અસંખંદ્ધ વિશૂખલ ન્તેવામાં આવતું નથી, અનિચ્છોત્પન્ન 
આકસ્મિક વ્યાપાર એક પણ જણાતો નથી. કેઈ વસ્તુ અમ- 
સતી સુજન કરી નથી, કેઈ નિયમ નિરર્થક કર્યો નથી. એક 
સત્યકામ મંગલ સંકલ્ય મહાન્‌ પુરૂષની ઇચ્છા, આ વિશ્વ સંસાર 
માં દેદીપ્યમાન મકાશ આપે છે. ઇશ્વરનું જ્ઞાન અને મંગલભાવ 
મનમાં ધારણુ ન કયાથી તેનું અસ્તિત્વ માતર સ્વીકાર કરલું એ 
કેવલ ઇશ્વર શૂન્ય છે એમ બોલવા જેવું થાય છે. તેના અસ્તિત્વની 
સાથે સાથે તેતું જ્ઞાન મને મંગલભાવ પણુ આ જગતમાં સુવ્યકત 
થઇ રહ્યું છે, સવ કૌશલમાં તેનું જ્ઞાન પ્રકાશિત થઈ રહ્યું છે, સવે 
ખનાવોમાં તેતું મંગલભાવ મુદ્રિત થઇ રહ્યું છ. મનુષ્ય, પશ, 
પક્ષી, કીટ, પતેગ સધળા મળીને તેનું જ્ઞાન તથા મંગલ અભિપ્રાય 
દશાવે છે, 'તે છે' એટલુંજ કહ્યાથી તેનાવિષે કંઈ કેહેવામાં આવવું 
નથી. તે છે, અને તે જ્ઞાનસ્વરૂપ તથા મંગલસ્વરૂપ છે. તે 
પથા મંગલભાવની રું સીમા છે ? ના, તેનું -અનંતજ્ઞાન છે 
ઈશ્વસનાછે, જગતૂનું કારણ ઈશ્વર છે, પરંતુ તેને 
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જ્ઞાન નથી એડું કદિ થનાર, નથી. _જગતૂનું કારણ જ્ઞાનવાનૂ પુરુ 
ષ છે, પરંતુ તેને મંગલભાવ નથી એ પણ કેહેવામાં આવવું નથી. 
તેને આ જગતૂ સુજન કર્યું છે તે અમંગલને વાસ્તે હોય તો તે 
ઈશ્ષર નથી, પણુ કોઈ ભીષણુ દૈત્ય અથવા અસુર આ વિશ્વનો 


રંચવાવાળા હોવા નેઇએ, ઇશ્વર છે તેની સાથે સાથે આખે 


લક્ષણુ સ્પષ્ટ રીતે રહ્યા છે તે જ્ઞાનસ્વરૂષ અને મંગલસ્વર્‌પ છે. 
મનુષ્યની આકૃતિ અને તેનું જ્ઞાન જથા ધર્મ મનમાં ન લાવતા મનુ- 
ષ્યને મનમાં લાન્યાથી જેમ મનુષ્યનો ભાવ આપણા મનમાં આવતો 
નથી, તે મ્માણે ઇશ્વરનું જ્ઞાન અને તેતું મંગલભાવ ન જાણ્યાથી 
મુ વ નો અર્ધ સમજાતો નથી, તેતું જ્ઞાન નથી, તો તે 
; તેનું મંગલભાવ નથી તો તે નિષ્ઠુર અસુર તથા નિર્દય 
ર્ત છે. સથળી । સૃદિ ની મ્રકરિયાજ તેનું જ્ઞાન અને મંગલ સંકલ્પ 


મચાર કરે છે છે. એવો કોઇ નિયમ નથી જેમાં તેનો અગાધ મંગ« 


અભિમાય પ્રકાશ ન થતો હોય. એવું કોઇ કાયે નથી જેમાં તેનું 
અસીમ જ્ઞાન પ્રકાશિત ન થતું હોય. આ ખે લક્ષણ તેના સ્વરૂન 
પના પ્રધાન લક્ષણુ છે. ઇશ્વરના સ્વર્‌પષમાંથી ઉપલા ખે લક્ષણ 
કાહડી નાખ્યા તો તેમાં ઇશ્વરનો ભાવ કંઈ રેહેતો નથી. તેના 
અસ્તિત્વની સાથે સાથે તેનું સ્વરૂપનું લક્ષણ સવેત્ર સુવ્યકત થઇ 
રહયું છે. સવ જગતનું સંસાર્‌જ કન છે, તેનો તે મૂલ કારણ છે. 
સવ જગત્‌ શુંખલાજ કૌશાલમય છે અને તેજ તે કૌશલનું કાર્ણુ 
જ્ઞાનસ્વર્‌પ પરખ્રહ્મ છે, જગત્‌ૃના સર્વ નિયમ મંગલકાર્‌ક છે 
અને એને। બનાવનાર મંગલસ્વરૂપ છે. 


પરંતુ ઇશ્વરનું જ્ઞાન તથા મંગલભાવ શું પરિમિત છે કે પરિ 
મિત? તે રં કેટલાક વિષય જણે છે કેટલાક વિષય ”ણુતો નથી? 
કેટલા દેશ નેય છે કેટલા દેશ જતો નથી. તે બાહર છે અંતરમાં 
નથી; તેમાં કેટલાક સારા ભાવ છે, અને કેટલાક ખરાખ ભાવ છે? 
સું તે એ પ્રમાણે અપૂણુ છે? ના કદિ નહિ. જે કંઇ ૫૦૦ - 
વસ્તુ છે, તેજ સૃષ્ટ વસ્તુ કેહેવાય છે, જે દક ” 








ન 





ડે 


અને પરિપૂર્ણ છે. આ સત્ય સર્વનાન બૃદ્ધિમાં ઠસેછું છે. ઇશ્વન 
રને અનંત અસીમ અયરિમેય ન જણ્યાથી તેનું કોઇ પણ સ્વરૂપ 
કહેવાઇ શકાતું નથી. ઈશ્વરના કેટલાક વિષયની સીમા છે, પરિ- 
ણામ છે તેમાં કેટલીક કમતાઈ છે, એ કેહેવાથી તેને ઈશ્વર 
કેહેવાઇ શકાતો નથી, ખીજી કેઈ પરિમિત વસ્તુ નણીને કેહેવાઈ 
શકાશે. ઈશ્વર જે છે તે પણુ છે. પૂર્ણ તે કેવો છે તે તેજ પૂણું 
સ્વરૂપજ જાણે છે આપણે અપર્ણું જવ છિયે તેથી તેને પૂણુભાવ 
મનમાં ધારણ કસી શકતા નથી, ત્યારે તેને અનંત, અસોમ, અયન 
રિમેય જાણુવો આપણો સાધ્ય છે. તેના કોઈ વિષયઉપર વિચાર 
કરીયે છિયે તો તે અનન્ત જણાય છે, તે જ્ઞાનમાં અનન્ત છે, 
તે શક્તમાં અનન્ત છે, તે મંગલભાવમાં અનન્ત છે, તે દેશમાં 
અનન્ત છે, તે કામમાં અનન્ત છે. 

જ્યારે તેના જ્ઞાનની સાથે અનંતભાવને મેળવીયે છિયે ત્યારે 
તેને સર્વજ્ઞ કહીયે છિયે, તે ભૂત, ભવિષ્ય, વર્તમાન સર્વકાલના સધળા 
વ્યાપાર વિશેષ રૂપથી ન્તણે છે, તે જેમ ખાહારના સથળા વિષયને 
જાણે છે, તે પ્રમાણે આપણા અંતરના પ્રત્યેક કામ તથા પ્રત્યેક ભાવ 
ઉત્તમ પ્રકારે જણે છે. અંધકાર તેની આગળ કોઇ પણુ ખરાખ્‌ 
કામને છુપાવી રાખી શકતો નથી અને કપટતા પણુ તેના જ્ઞાનની 
આગળ સત્યને ઢાંકી શકતો નથી. તેના અનંત જ્ઞાનનો ગુર્ભાર 
પરિમાણુ કરીને છેડો લાવી શકાતો નથી. જ કે 

જ્યારે તેનું મંગલસ્વરૂપ અને અનંતભાવ એકત્ર કરીયે છિયે, 
ત્યારે તેને પૂણુમંગલ કહીયે છિયે. ખરાખની સાથે તેનો લેશ 
માત્ર સંપર્ક નથી. કેઈ દાષ તથા ગ્લાનિ તથા કલંક તેને અડકી 
શકતો નથી, પ્રકાશની મીમા રું? તો અંધકાર, જ્ઞાનની સીમા 
શું? તૌ અજ્ઞાન, સદ્ધાવની સીમા શું તો અસદ્ધાવ, મંગલની 
સીમા શું; તો અમંગલ. ઇશ્વર કોઇ સીમાવાળે પદ્ટાર્થ નથી, મનુ 
* ષ્યના વિષયમાં જ્યારે આપણે આ મ્રમમાણે કહીયે છિયે કે આ 
દોષ છે. પરંતુ ઇશરના મંગલભાવની સીમા કરી શકાતી નથી. તેના 
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શાનની સીમા નથી તે સમજ્યાથી તે સર્વજ્ઞ થાય છે, તેના મંગ- 
લની સોમા નથી જાણીને તે પૃણૂમંગલકારક છે, 

જ્યારે તેની શક્તિ વિષય વિવેચના કરીયે છિયે ત્યારે તેને 
ગમનંતશક્તિ અને સર્વ શક્તિમાન જાણીને આપણે વિશ્વાસ કરીયે 
છિયે. આપણે અભિપ્રાય ને મંગલ હોય પણુ શક્તિ ન હોય 
તો તે અભિપ્રાય સિદ્ધ થતો નથી. પરંતુ તેમાં તેવો પ્રકાર નથી. 
તેની ઇચ્છા મંગલકારક છે અને તેસી જે ઇચ્છા છે તેજ થાય છે. 
અને પછી પણ તેજ થશે. તેની અપરિસીમ શક્તિથી સવે 
પદાથ પોતપોતાની શક્તિ ધારણુ કરી રહી છે, અહીંયાંના જે- 
ટલા જડપદાધા છે, જેટલા પ્રાણિ જંગમ છે, ઉપર જેટલા પ્રકાંડ 
પ્રકાંડ લોકમંડળ છે, જેટલા લોક નિવાસી જીવો છે, જેટલા પ્રકાર- 
ની સૂક્ષ્મથી સૃક્ષ્મ કોશલ સર્વ છે, તેમાં તેની શક્તિનો છેડો આન 
વ્યો છે એમ નથી. તેની શક્તિની કમતાઇ નથી. તે વિચિત્ર 
શક્તિવાળો અને તે સર્ય શક્તિમાન છે. તેં સુષ્ટિ સ્થિતિ પ્રલયને 
એક માત્ર કારણ છે. તે જે ઇચ્છા કરે છે તેજ કરી રાકે છે. 

વળી જ્યારે તેને! અનંતભાવકાલની સાથે મેળવવામાં આવે છે. 
ત્યારે તેને નિત્ય શબ્દમાં વ્યકત કરીયે છિયે, તે પ્રથમ પણ હતો, 
આજ પણુ છે, તે પછી પણુ રેહેરો, જ્યારે કંઈ ઉત્પન્ન થયું 
નોહેતું, ત્યારે પણુ તે હતો, અને જે સવનો વિનાશ થઇ જય 
તથાપિ તે રેહેશે, કાલેકરીને તેના સ્વરૂપને ડ્રેરકાર થતો નથી. 
તે ધ્રુવ છે તે વગર ડ્રેરફ્રારવાળો છે. તેં સવકાલે સમાન ભાવે રહે છે. 

તે સવૈવ્યાપી છે. દેશમાં તેને છેડો નથી, તે કેઈ એક રૃ- 
શમાં ખેસીને રાજ્ય ચલાવતો નથી. સર્વ જગતમાં તેનું રેહેઠાણ છે, 
ગ્માપણા આત્મામાં પણુ તેતું આસન છે, તે અચિંત્ય દૂરસ્થિત 
તારામાં પણ છે અને સરવૈથી પાસેની વસ્તુ. જે આપણે છિયે, 
આપણામાં પણુ તે છે. તેને મેળવવાને વાસ્તે સ્થાનવિશેષમાં 
શોધવા જવું પડતું નથી, અને સ્થાનવિશેષથી ટર ગયાથી થણ તે 
દૂર જતો નથી, 
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તૈ નિયંતા છે. ખનાવનાર વિના #«નિયમ થતાં નથી, નિયમ કદિ 
કેઈ કાર્યનો પોતે કત્તા થઇ શકતો નથી. નિયમ ખોલ્યાથી તેની 
સાથે સાથે તેના નિયતાને પણુ ખોલવામાં આવ્યો છે, ઇશ્વર 
અહીંયાં કેવલ વૈરાગીના પ્રમાણે રહ્યા છે એયુ નથી, તે સર્વના નિ" 
યંતા રૂપથી સર્વના યંત્રી રૂપથી રક્ષ છે. તેના નિયમના અધી- 
નમાં રહીને સરવ તેની આજ્ઞા પાલન કરે છે. 

તે સવાશ્રય છે; તેનું અવર્લખન કરીને સવે પોતયોતાના કા- 
યમાં નિયુક્ત થઇ રહ્યા છે. તે એકલો સવનો આધારભૂત છે. 
ખીન્ન સર્વ તેના આશ્રિત છે. પ્રથમ જ્યારે એની કંછે સૃષ્ટિ 
થઇ નેણહેોતી, ત્યારે પણ તેની સજ્નશક્તિ તેમાં વ્યકત 
રૂપથી છુપી હતી, હમણા તે શક્તિકાધમાં ખીલીને જે કુંઈ 
દત્પત્ત થયું છે તે સવ તે શક્તિનું અવલંખન કરીને નિત્ય ચાલે 
છે. ઝાડ જેમ મૂલથી જુદુ રહી શકતું નથી તેમ જગત્‌ સંસાર 

પણુ કદિ જગૃત્કસાથી જુદુ રહી શકતું નથી. તે લોક ભંગ 

નિવારણુને વાસ્તે પુલના પ્રમાણે રક્ષા છે. તેની ઇચ્છાથી અસ- 
હ્વાવને। નાશ થાય છે. તેજ સવ આધારનો મૂલાધાર છે, તે 
સર્વ શક્તિની મૃળશાક્તિ છે. 

તે નિરવયવ છે, તે જ્ઞાનસ્વર્ધ છે તેથી તેનામાં કોઇ અવયવ 
નથી. જડ વસ્તુમાં અવયવ છે. જેના કડકા કડકા કરી શકાય 
છે જેની આકૃતિ છે છે જેની પોહોલાઇ લંખાઇ છે, તેતું અવયવ 
રેડવું સૈભવ છે. સૂયે કિરણુના પ્રકાશક અતિ સૂક્ષ્મ રેતીના જેવા 
કિરણ પણુ અવયવવાળું છે. પરંતુ જ્ઞાનપદાથે નિર્વયવ છે, જડ 
વસ્તુ આકાશમાં અવલંખન કરીને છે, પરંતુ જ્ઞાનપદા તેના 
જેનું નથી. આપણો આત્મા પણ નિરવયવ છે અને પરમાત્મા 
પણુ નિરવયવ છે, 

તે નિર્વકાર છે તેને પુણું મંગલસ્વર્‌પ કેહેતાંજ તેને નિરવ 
કાર કેડેવામાં આન્યો છે. મતુષ્યમાંના શરીરનો વિકાર જે રોગ 
છે, તે તેમાં નથી; મનૃષ્યના મનનો વિકાર જે પાપ છે, તેપણુ 
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તેમાં નથી, પાપજ અમગલ છે; એટલા માટે મંગલસ્વરૂપમાં 
પાપ સ્પર્શે કરી શકતે! નથી તે અકાય અત્રણ છે; તે પરિદિદ્ધ 
અપાપવિદ્ધ છે. 

તે એક માત્ર અદ્દિતીય છે સવ વિશ્વવ્યાપાર એક મહતુ ફો- 
શલ યૈત્રના અંતડીત છે. ખ્રહ્માંડાન્તરના સઘળા પદાથીમાં એક 
ન ભાંગવાવાળો સંખંધ ખાંધેલો રલ છે. જેણે પ્રકાશ ખનાવ્યો 
છે તેણુજ આંખ ખનાવી છે, જેણે જુખ તરસ આપી છે તેણેજ 
અત્રપાન ફેલાન્યું છે, સધળી સૃષ્તિ એક કે;શલથી ભરડુર યંત્ર 
છે અને તેજ માત્ર તેને એકર યંત્રી છે ખીન્ન કોઇનો પણુ હાથ 
તેમાં નથી. 

તે સ્વતંત્ર છે તેનો કોઈ ખનાવવાવાળોા નથી, તે કોઇના પણુ 
અધીન નથી, તે કોઇની પણુ મદદ લઇને સૃષ્ટિ ખનાવતો નથી; 
-માપણે સર્વ તેની સહાયતાના અધીનમાં છિયે, તે કોઈની પણુ 
સલાહું લઈને જગતૂનું કામ ચલાવતો નથી. તે એકલો છે, તેની 
જેવી ઇચ્છા હોય છે તેજ કાધ થાય છે. આપણે સવે તેના અધી- 
નમાં રહીને તેને! અભિપ્રાય સંપત્ત કરીયે છિયે, પરંતુ તે એક 
માત્ર સ્વતંત્ર છે. 

તે પરિપૂણું છે, તેમાં કોઈ વાતની કમતાદ નથી. તેના કેઈ 
તત્તતો અંત થઈ શકતો નથી, તેનો છેડો થતો નથી, પરમાણુ 
થતું નથી. તે અનન્ત, અપરિસીમ, અપરિમૈય પૂણુ પદ્દાર્થ છે, 
જે.ઈની સાથે તેની ઉપમા થતી નથી. 

ખા અનન્તજ્ઞાન પૂણુમંગલ પરુક્ષતા ઉપર્‌ સ્થિર દૃટટિ રા- 
ખીને આપણે આપણી જવન યાત્રા નિવહ કરીયે, જે સર્વશ છે, 
તે આપણો અંતયામી છે, તેની આગળ અંધકાર તથા પ્રકાશ 
ખને સમાન છે. એકાંતમાં પાપતું કામ કર્યાથી તેનો આગળ 
અપ્રકાશફ રેહેતું નથી આપણે તેને અન્તરમાં રેહેનારે સર્વસાક્ષી 








સમજીને તેના પિય કાર્ય કરવામાં તત્પર થઈએ. તે મંગલસ્વઢ્ેપ છે.-*. 


તેનો સારો અભિપ્રાય જેનાથી સંપત્ત થાય તેને વાસ્તે આપણે 
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પ્રાણુપણે યનવાન થવું ઊંચત છે, આપણી ઈચ્છા કદિ તેની 
મંગલમય્‌ી ઈશ્છાના વિરોધિની ન થાય. તેને આપણે આ સુભ 
ઉરૃશથી અહીંયાં મોકલ્યા છે કે આપણે જ્ઞાન, ધર્મ, લાભ કરીને 
તેના સહવાસના ઉપયુકત થઇયે. આપણી ઈચ્છા અને મેહેનત 
જે તે મહાન્‌ ઉદ્દેશના ઉપયોગીની થાય, તોજ આપણું મંગલ 
થવાનું. આપણે ઈશ્વરનો હુંકમ પાળવો અને તેનાઉપર પ્રેમ 
તથા અનુરાગ ખાંધ્યાથી, ખે પ્રહત્કાયે એક કાલે સિદ્ધ થાય છે- 
તેનાથી ઇશ્વરનો મંગલ અભિપ્રાય સંપન્ન થાય છે અને આપણું 
પણુ ધણું કલ્યાણુ સંસાધન થાય છે. 





સત્યં રિવ સુન્ટ્, 
અનન્ત, પરિપૃણું, અદ્દિતીય, કોઈની પણુ સાથે તેની 
પ ઉપમા થતી નથી. 
બનન્તન્તગ કેહેતા અપરિમિત જ્ઞાન, પૂર્ણ જ્ઞાન, સર્વશ્, (નિર્વયવ 
એક માત્ર કેહેવામાં આવે છે. 
બગત્તમંમઇજ કેહેતા અપરિમિત, મંગલભાવ, પુણુમંગલ, નિષ્યાપ, 
નિર્વિકાર, પવિત્રસ્વરૂપ, નિદ્દીષ, સુન્દર; આનન્દસ્વર્‌ પ, 
પ્રેમસ્વરૂપ કેહેવામાં આવે છે. 
બતન્સક્ષરિદિ કેહેતા સર્ધ શક્તિમાન, અપરિમિત શક્તિ, સૃષ્િ- 
સ્થિતિ, પ્રલયકત્તા, સ્વતંત્ર, સવાશ્રય, સવૈનિયંતા ફેહે- 
' લ્યામાં આવે છે. 
અનન્મ જમાં કેહેતા નિત્ય, અનાધનન્ત, ધવ, અયરિવરત્તનીય 
ર સ્વભાવ કેહેવામાં આવે છે. 
બનન્લટ્મમાં કેહેતા સરવન્યાપી, એપરિસીમ કેહવામાં આવે છે. 
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દિત)ય ૩પ૫રેશ. 
(ઈરવર સૃણિ સ્થિતિ પ્રલયકત્તો.) 


પરમેશ્વરજ સૃષ્ટિ સ્થિતિ પ્રલયનો એક માત્ર કારણુ છે, તે પૂણું 
પુગ્ષની ઇચ્છાથોજ સરવ જગત્‌ અસદવસ્થાથી ઉત્પન્ન થઇને સદ્ધા- 
વને પ્રાતત થયું છે, તેની મહત્‌ ઇચ્છાના અધીનમાં એઓ અ- 
ધાપિપયેન્ત રહ્યા છે અને તે ઇચ્છાનો વિરામ થયાથી સધળા 
પદાર્થો પોતપોતાની શક્તિનો સાથે તેની શક્તિમાં લયને પ્રાત 
થઈને અંતે તેમાં વિશ્રામ કરશે. પરમેશ્વર સવૈ શક્તિમાન્‌ છે 
અને જે સવે શક્તિમાન્‌ છે તેજ સુદિ સ્થિતિ પ્રલયને। કત્તી છે, 
ખનાવવાની શકિત; પાળવાની શકિત અને પાછી લેવાની શક્તિ 
એ ત્રણુ અલોકિક શક્તિ કેવળ તેનીજ છે, જે સુષ્ટિ કરી રાકે છે 
તેજ સંહાર કરી શકે છે, જે નિમી કરી શકેછે તેજ ભાંગી શકેછે. 
એક રેતીનો કણુ આપણે ખનાવી શકતા નથી; એક રેતીનો કણુ « 
આપણે ધ્વેસ કરી શકતા નથી, આપ'ગે જેમ કેટલીક વસ્તુ 
એકત્ર કરીને અને તે સવને ઉપયુકત પ્રમાણે ગે।ઠવીને કેઈ 
જાતનું યંત્ર ખનાવી શકીયે છિયે, પરંતુ જગદીજર તે પ્રમાણે વિશ્ 
ખતાવતો નથી. તેની ઇચ્છાથીજ આ સવે ઉત્પન્ન થયું છે. તે 
પોતાની મહોયસી શક્તિથી આ વિશ્વને અસત્‌ અવસ્થાથી સદ્ધા- 
વમાં આણ્યું છે, તેની શક્તિમાં કોઇ મદદ કરવાવાળા નથી, 

અસત્‌થી સત્‌ પોતાની મેળે થઈ શકતું નથી. “જકયવસત: 
શરન્ાયતે' । અનંતશક્તિ સંપન્ન અનાદિ પુ૩્યની ઇચ્છાજ આ 
જગતૂનું અસ્તિત્વનું મૂલ કારણ છે. વળી જેની ઇચ્છાથી સુષ્ટિ 
થઈ છે, તેની તે ઈચ્છાના વિરામ વિના સુષ્િતું ક્ણામાત્ર પણુ 
દૈવશ થઇ શકતું નથી. ઇધરની રાક્તિ જહેર, થવાનું નામ સુષ્િ 
છે, ઇશ્વરની શક્તિ ઇશ્વરમાં પાછી આવવી તેનું નામ પ્રલય છે. 
જે ગનાદિ પુ૩્ષની શક્તિથો આ સવે વસ્તુ ઉત્પન્ન થઇને પ્રોત “મ 
પોતાની શક્તિ લાભ કરી છે, તેની તે મહીયસી શક્તિ પાછી 
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પચી લેવાની ઇચ્છા કરે તો પોતપે।તાની શક્તિની સાથે સવૈ 
સુષ્ટ વસ્તુ તેની શક્તિમાં લય થઈને પછી ઇશ્વરની જે શક્તિ સવ 
સૃષ્ટિ મક્રિયામાં આવેલી છે, સૃષ્ટિની પૂર્વની વસ્તુમાં પણુ તે શાક્ત 
ઇવરમાં અન્યકત રૂપથી હતી અને તે ને ઈચ્છા કરે તો તે શ1- 
કિતના આવિલાવ ન થતા તેની શક્તિ તેમાંજ આગળમમાણે 
ન્ખગ્યક્ત રૂપથી કેહેશે. 


સ્થિતિકાલે સર્વ લોક તેની' મહાન્‌ ઈચ્છાના અધીનમાં રહે છે. 
ચેતન અચેતન સધળા પદાશજ તેના નિયમને વળગી રહ્યા છે, 
જાઈ તેને! નિયમ અતિક્રમ કરી શકતા નથી. પરમેશ્વર જ્ઞાનમાં 
અભાંત છે, તે શક્તિમાં અનંત છે. તેને પેહેલા જે સર્વ ભાતિક, 
શારીરિક અને માનમિક નિયમ સ્થાપ્યા છે, તે અખંડનીય છે 
તેમાં ફેરફાર થનાર નથી. જવ માત્ર તેના મંગલમય નિયમના 
અધીન છે. મનૃષ્ય પણુ તેના આશ્રયમાં રહોને જીવનયાતા 
નિવાહુ કરે છે; તેને અચેતન જડ પદ્ટાર્થને જેવા નિયમમાં નિય- 
મિત કસી રાખ્યા છે, પ્રાણુવાળી વનસ્પતિ વર્ગને તેનાથી જુદ્દા 
ખીન્ત નિયમમાં ખાંધી રાખ્યા છે. તેણે માણવાળા ઝાડ પાટડાં- 
એમાં જે નિયમ સ્થાપન કયી છે, સચેતન જીવ જંતુઓને તેનાથી 
જુદા ખીન્ત ધણાક પ્રકારના નિયમના અધીન કયા છે. વળી તે 
પશુ, પક્ષી, કીટ, પતંગમાં જે સર્વ નિયમ ન્યવસ્થિત કયા છે, મતુ- 
ષ્યને વાસ્તે ₹૭ તેવા નિયમ સ્થાપન કરીને ખેઠો નથી. જગન 
દીશ્વરે મનુષ્યને પોતાની પ્રવૃત્તિની ઉપર કત્તવ્ય આપ્યું છે, તેને 
એકાંત અધીન કરી રાખ્યો નથી. એવી જતને આધિપત્ય તથા 
પોતાની ઈચ્છા પ્રમાણે કામ કરવાનો ભાર પામ્યો છે તેથીજ મનુષ્ય 
નામનું એટલું ગોરવ થ્યું છે, શ્રંદ્ર સૂર્ય મધ્યાકર્ષણુશક્તિને 
છોડીને એક પણુ પગલું ચાલી શક્તા નથી; પશ્ય, પક્ષી પોતપેન્‍ 
તાની પ્રવૃત્તિના પ્રતિકુલમાં પોતાની ઇચ્છાથી ચાલી શકતા નથી; 
પરુ મનુષ્ય પોતાની પ્રકૃતિના ઉપર કર્તવ્ય કરી શકે છે. મનુષ્ય 
પોતાના શુભાશુભ વિષયમાં પોતેજ જીમેદાર છે, મતૃષ્યજ ધરમ 
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કેરીને કામ કરી શકે છે, મતુષ્યની એવી શક્તિ છે કે, 
ખોટી મવૂત્તિની કુટિલ અભિસંધિને ટૂર કરી શકે તે શેકડો અને. 
હંજરો પ્રકારની [વિપત્તિતું અતિકમ કરીને ઇશ્વરના માગે જઈ 
શકેછે, મનુષ્યનો એવો કતુત્વભાર રહ્યો છે તે જણીનેજ તે પાપને 
દંડ ભોગવે છે અને પુણ્યના ખટલો પામે છે, કદે તો આત્મમસાદ 
લાભ કરીને સ્કૂત્તિ તથા પ્રભાય્કત થાય છે અને કદિ તો આત્મન 
ગ્લાનિથી વિપન્ન તથા વિશીર્ણુ થાય છે, ઇશ્વરનો તે આ કેવો 
મહિમા ? કેજરી અહંત શક્તિ? પેહેલા કંઇ હલુ નથી, તેને પે" 
તાની ઇચ્છાથી આશા, ભરોશેો, ભૃદ્ધિ, જ્ઞાન, ધર્મ ઇત્યાદિ આશ્ચર્ય 
શાક્ત સંપન્ન મનુષ્ય સુજન કર્યા છે- મનુષ્ય અસહદ્ધાવથી તેની 
ઇચ્છાથી ઉત્પન્ન થઇને તે અનાધનન્ત મત્સ્વરૂપને પામવાના અ* 
ધિકારી થયા છે. મનુષ્ય પશ]એનાપ્રમાણે ભુખ, તરસ, સહ, 
શૈકવાળા થતાં પણુ એક ધર્મના પ્રસાદે કરીને એવા મહત્વને પ્રાપ્ત 
થયા છે, જેના આશ્રયથી સવ લોક અને સધળા જવ રહે છે, 
તેનાજ આથશ્રયમાં રહીને મનૃષ્ય પણુ જ્ઞાન ધર્મ મેળવે છે અને 
ધર્મનો છેલો ખટલો જે તે તેનો લાભ કરીને કૃતાર્થ થાય છે. 


જગદોશ્વરની ઇસ્છાથી જેમ આ સર્વ જગત્‌ સ્થિતિ કરે છે, 
તે પ્રમાણે તેની નને ઇચ્છા થાય તો તેમાંથી એક કણુ પણુ રહે 
નહિ, પરંતુ એ સમજને આ જૂકોશલવાળું પરમાશ્ચધ વિશ્વયત્ર 
પાછુ નાશ કરે એવું સંભવહું નથી. આ જગત્‌ સંસારના સર્વ 
વ્યાપાર ઉત્ર તિની તરક દોડે છે. પૃથ્તિ પેહલા જેવી તેજસ્વિની 
હતી તેના કરતા હાલ :મધિક સતેજવાળી જણુય છે. પૃથ્ચિનું 
મોહડું [દવસે દ્િવિસ વધારે પ્રકુક્ન થતુ જમ છે. ભૂતત્તવવેત્તાઓ 
પુશ્વિની પેહલી હાલત જે પ્રમાણે નિરૂપણ કરે છે તેનાથી હાલ 
પૃથ્વિ કેટલી ઉન્નતિની અવસ્થામાં આવી છે ! વળી ને કેવળ એક 
મનુષ્ય જાતેની અવસ્થાનો વિચાર કરવામાં આવે તો ઇશ્વમ્નો 
મંગલ અભેપ્રાય સ્પષ્ટ જોવામાં આવે છે કે મનુષ્ય જાતિની ગઅવન 
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સ્થા વિશેષ રૂપથી ઉત્તતિશીલ છે. તેઓમાં જ્ઞાનની ઉત્રતિ 
થતી નય છે, ધમૈની ઉન્નતિ થતો જાય છે, અને સામાજીક 
અવસ્થાની પણ દિવસે દિવસ થતી જય છે. મનુષ્ય જાતિના 
મધ્યે જેમ પૃથ્વિની ઉત્નતિનો દિવો પ્રકાશ આપે છે, તે પ્રમાણે 
પ્રત્યેક મતુષ્ય અનંતકાળમાં કેટલા ઉન્નત થશો, તે કોણ કહી શકર; 
ઇશ્વર આપણને તેને પ્રાપ્ત કરી લેવા વાસ્તે અને અનત, અખંડ, 
નિચલ, આનંદ લાભ કરવાને મ્નોટી આશા આપી છે; તે સત્યપુરૂષ 
આપણી આ પ્રત્યાશા આપીને કદિ તેનાથી નિરાશા કરશે નહિ, 
જેમ એક પણુ નાનું તણષણુ નિરર્થક કયું નથી, જેણે ભુખ આપીને 
અત્રની સૃદિ કરી છે એને તરસ આપીને પાણી ચારે તરક ફેલા- 
વ્યુ છે, તેણે આવી મહત્‌ આશા કદિ પણુ નિરર્થક આપી નથી. 
તે આ સ્પૃહાને હમણા તૃપ્ત કરે છે ને અનંત કાળ સુધી તપ 
કરતો રેહેશે. તે મંગલનો સંકલ્ય છે અને તેનું વિશ્વરાજ્ય કેવળ 
ઉન્નતિનો વ્યાપાર છે. પરંતુ તે જે આ વિશ્ષસંસારને સંહાર 
કરવાની ઇગ્છા કરે તો તેની તે ઇચ્છાને કોણ ખંડન કરી શકે ? 
તે સેતુ પ્રમાણે થઈને આ લોક સધળાઓને ધારણુ ન કરે તો તેઓને 
ખીન્ને કોણ રક્ષા કરી શકે? “સત્તેતવ્િષ તિર્વાંળોજાનાં મલમેટાય.” 


તૃતીય ૩૫રેશ. 
(પરસેશ્વર ગ્માન'દમ્વરૂષ છે.) 


પરમેશ્વર આનંદસ્વરૂપ છે. જે સવે પવિત્ર ચિત્ત મહાત્મા- 
એ પરખ્રહ્ને પ્રાત કરીને સુમહાન્‌ આનંદ લાભ કયી છે, તેઓ 
તેને આનંદ કહું છે, પરમેશ્વર નિવિશેષ છે; તેનું કંઇ વિશેષ 
નામ નથી. તે વિશ્વવ્યાપી પરમાત્માને આંખથી જેવામાં આવતે 
નથી; હાથથી પકડવામાં આવી શકતો નથી, જ્યારે તેનું નિષ્ક- 
લંક મવિત્ર સ્વરૂપ--જ્યારે તેનો સુમધુર મંગલભાવ આપણી રદ્દ 
બુદ્ધિમાં જેવામાં આવે છે; જ્યારે તેની સન્તિકષે આત્માની આ- 


ગળ પ્રકાશ રૂપથી પ્રકાશિત થાય છે; ત્યારે એક અનુપમ સ્વર્ગોય 
ગમાનંદ આવીને હાજર થાય છે, તેમાં તેની નેગૂઢ સત્તા ન્ને- 
વામાં આવે છે, મનની સાથે વિષયનો જેમ એક ન્તતનો સંબ 
ધ છે તેમ પરમાત્માની સાથે આત્માનો પણુ ધણો પાસેનો સંખેવ 
રજ્લા છે, મિય રસને સ્વાદ લીધાથી અથવા પ્રિય સ્વર સાંભ- 
ળ્યાથી મનમાં જેમ એક જાતનું રુખ ઉત્પન્ન થાય છે; તે પ્રમાણે 
ઇશ્વરનો વિરુદ્ધ ભાવ જેયાથી આસ્મામાં એક પવિત્ર આનંદને 
રસ ઉપજે છે. વિષયના સંસ્પશૈથી મનમાં જે સુખ લાભ 
થાય છે, તેથી આત્માનું પરિતોષ થતું નથી. આત્માનો જે શમ- 
નંદ છે, તે મંગલસ્વર્યના આવિભાવજ તેનું કારણ છે, તે 
આનંદસ્વર્પષની પ્રસન્ન મૃતિજ તે ખાનંદ્ની મા છે. આ 
ભૂમાનંદની સાથે સાથે તે મહાન પુ૩્ષને પાસેનો સંખંધ 
અનુભૂત થાય છે અને તેને પ્રત્યક્ષવત્‌ જયો છે. પરંતુ 
આ ઉજ્વળ પવિત બ્રહ્માનંદ એ કેવો આર્નદ છે, તે પ્રત્યેક મનુ- 
ષ્યની પરીક્ષાની વાત છે; પોતપોતાના આત્મામાં એની પરીક્ષા 
વિના કોઈને પણ સમજવવાની સંભાવના નથી. બ્રક્માનંદનો 
કેવો મહાન આનંદ છે તે વાક્યથી કટી શકાતો નથી અને ઉપદે- 
શથી તે સમજવી શકાતો નથી. પરંતુ એ તો નિશ્ચય છે કે 
જેઓએ મનુષ્ય જન્મ ધારાગુ કયો છે તેઓ સવ સમાનરૂપથી 
તે આનંદ રસપાનના અધિકારી છે. ઇશ્વર સવનો સાધારણ 
સમદ્ધિ અને તે પ્રત્યેકતું પોતાનું ધન છે. સધળી હાલ- 
તમાં લોકો જગત્‌ પિતાની આગળ જઈ શકે છે. અને સ- 
ધળી હાલતના લોકે! તેનો પવિત્ર સહવાસ લાભના અધિકારી 
છે. આત્મા-સ્પુહા રૂપી સ્વર્ગીય અમ્નિ છુપી રીતે તથા 
પ્રકાશિતરૂપે સવમાં છે. પરંતુ એવી આશ્ચયૈકારક અસ્નિ ઉત્પન્ન 
થતી નથી એવું જણીને હાલ એ હોલવાએલી ઘણુંકરીને 
જણાય છે, ઇશ્વરનું એક અમુલ્ય જેની તુલના નુ થાય 
એવું દાન આપણે તુચ્છ કરીયે છિયે. ડાખા હાથના પ્રમાણે આ" 





ડે 


પણે ગ્માત્મા પણુ વગર કામનો થઇ ન્તય છે. આ દેશમાં હાલ 
જેવી હાલત ત્તેવામાં આવે છે તેમાં ઈશ્વરનો ભાવ થેડોધણો 
ખીલેલો જણાય છે, એ આશ્ચર્ય છે. ખાલ્યકાલે કેવળ અપરા 
વિધા શિખવામાં મન એવું તો મમ રહે છે, યાવનકાલે વિષય 
ચેષ્ટામાં લું તો વિત્રત રહે છે, વષ્ધકાલે અનર્થ ચિંતામાં કાલ એવો 
તો જાય છે કે ઇશ્વરતત્ત્વવિચાર કરવાને અવકાશ પણુ મળતો 
નથી, ઇચ્છા પણુ થતી નથી.* એથી પણુ તે કદિ કદિ અએપણા 
આત્મામાં તેના મહાનભાવને ઉદ્દીયન્ર કરે છે, એ કેવળ તેના 
અસામાન્ય કરૂણાનો દેખાવ છે, આપણે વિષય ચિંતાથી નિશ્ચિત 
થઇને ઇશ્વરમાં ચિત્ત અયણ કરવાનો વખત મળતો નથી, આપણે 
વિક્ષિપ્ત ચિત્ત થઇને ઇશ્વરથી હમેશ ટ્ર જઇએ છિયે. તથાપિ તે 
ગેક એક વખતે આપણી આગળ ગાવીને પ્રકાશિત થાય છે અને 
વિમલ આનંદ આધે છે, એના યોગે તેની સદેટદિ તથા પ્રીતિ 
દૃષ્ટિ પ્રકાશિત થાય છે. તે પવિત્ર આનંદ વીજળીના પ્રમાણે ચંચલ 
હેય છે, તે પલવારમાં જો રહે છે, પરંતુ તેમાં તે શું થાય? તે 
પલવારમાં જનારા ગમાર્નદની સાથે કોઇ જતના વિષયના આનઃની 
તુલના થઈ રાકતી નથી. 


ખ્ર્ાનંદ ઉપભો! ગ કરવાની જેની અભિલાષા હોય તેને કેવા 
પ્રકારનું આચરણુ કરવું જર્રનું છે ? પોતાને પવિત કરેલું પવિત્ર સ્વર્‌- 
પના સટ્વાસનો આનંદ લાભ કરવાને! પેહેલો રસ્તો છે. પાપથી 
ટૂર રહીને અપાયવિદ્ધ પરમપુરૂષની પ્રસન્નતા લાભનો એક માત 
ઉપાય છે, જેમ શરીરને! વિકાર રોગ છે, તે પ્રમાણે મનને વિકાર 
પાપ છે. આત્મપ્રસાટુથીજ મનની સારી હાલત થાય છે, આત્મ” 
ગ્લાનિથી% મનની ખરાખ અવસ્થા થાય છે. શરીર તનદરેસ્ત 
ન રહ્યાથી જેમ મન સાર્‌ રેહવુ નથી, તે પ્રમાણે મન ખરી [સ્થ- 
તિમાં ન હાય તો આત્માં પણુ સુસ્થતા લાભ કરી શકતે નથી. 
આપો આત્મા જે ખરાખ રીતે તથા મલિન રલે તો જે આપણી 
આશાને છેડો છે, પ્રીતિતું પરમાસ્પદ છે; તૃપ્તિની એક ભૂમિ છે 
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તેને લાભ કરીને આપણે તે શુદ્ધ આનંદનો સ્વાદ કેવીં રીતે ભે- 
ગવશ્‌ું? તેનાથી તે આનંદ ભોગવવાની પ્રાર્થના પણ ઉત્પત્ર થતી 
નથી. પાપી અને પુણ્યાત્મામાં પરસ્પર એટલો તો ભિત્ર ભાવ છે 
કે જેમ રોગી અને તનદરોસ્ત પુ૩્ષમાં ફૂરક છે. વિકારી રોગી જેમ 
કુમિક પાણી પીતા પણુ તેની શાંતિ થતી નથી તે પ્રમાણે પાપી 
મનુષ્ય સંભોગથી હમેશ વિલાસ કરતા છતાં પણુ પરિ વુસ થતો નથી, 
ધયાપમાં જેટલા લપટાઇએ તેટલા પાય આપણને ખેંચે છે. પાપની 
સાથે વિશેષરૂપે પ્રતિ ખાંધ્યાથી પછી તેતું મલિનત્વ જ્ેવામાં 
આવતું નથી. પાપર્‌પી ખાડામાં નિમસ્ન રહ્યાથી એહીયાંનું નરક 
ભોગ છે. પાપીઓની આગલ ઈશ્વર ભયંકર મત્તિ ધારણ કરે છે. 
પાપીઓને તે પર્વ વત્તમયવં' ઇશ્વરને અપરાધો અસત્‌ સંતાન 
તેની મોકલેલી શિક્ષા ભોગવીને તેનું પિતૃસ્ેહ ઉપલબ્ધિ કરી શકતો 
નથી. પરંતુ તેની શિક્ષા _સહવાલી છે, તે આપણે પોતાની તરક 
ખેચવા વાસ્તે દંડ આપે છે, પાપની જેવી નેઇએ એવી શિક્ષા 
પામીને આપણુ પાપથી દૂર થઇએ છિયે. ક્ષીણ પાય થઇને તેના 
પવિત્ર સહવાસની માર્થના, કરીમ અને તેને લાભ કરીને નિમંળ 
આનંદ ભોગવીએ, એજ તેનો અભિમ્રાય છે. 


ઇશ્વરને એક વેળા લાભ કરી શક્યા છે તેનો રક્ષા કરવાને 
વાસ્તે મનને સર્વદા જગ્રત રાખવું. પરંતુ તે અમૂલ્ય ધન રહ્ષણુ ક- 
રવાનો ઉપાય ર્‌ં છે? મનને ઉત્તમ પ્રકારે અને આત્માને ઉત્તમ 
પ્રકારે રાખવું એજ તેનો ઉપાય છે, સુનિશ્ચલ ધર્મનુષ્ટાનમાં પોતાને 
પવિત્ર રાખવું એજ તેનો ઉપાય છે, મધુસ્વરૂષ ધર્મ કેવલ પૃથ્વો- 
માં કલ્યાણુ ઉત્પન્ન કરે છે, એટલુજ નહિ પરતુ ઇશ્વરની આગળ 
જવા વાસ્તે પણ્‌ ધમૅ આપણે મદદ કરવાવાલો છે, ધમેજ ખ્રહ્મ- 
ધામની પાયરી છે, ધર્મની રક્ષા કર્યૌથી ધર્મે.આપણે આ કાલમાં 
રક્ષા કરે છે અને આપણને યથાર્થ ધામમાં લઇ ન્ય છે, આપણે 

પાપથી જેટલા દૂર થઇએ, પુણ્યનું જેટલું અનુષ્ઠાન કરીએ,નતેટલી 
ઈશ્વરને મલવાની ઇચ્છા વધે છે, ઇશ્વર જ્યારે તે મહાન ઇચ્છાને 
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તૃત કરે છે; જ્યારે તે તેની સંતાપ હુરિણી મૂત્તિ પ્રકાશ કરે છે 
ત્યારેજ આપણે ભૂમાનંદ લાભ કરીને જીવનનું સાર્થક કરીએ, 
ત્યારેજ આપણે જીવનનું પૂણુ સુખ ભોગવીએ છિયે. તે આનંદ 
કેવલ પલવારને વાસ્તે નથી તે આનંદનો એકજ પ્રકારનો ભાવ છે 
તે પણુ નથી, તે આનંદનો કમેકરીને ઉત્કષૈ થાય છે. સ્વગથી 
સ્વર્ગ લાભ થાય છે; સુખથી કલ્યાણુકર સખનો સ્વાદ ગ્રહણ કરવામાં 
આવે છે. મનુષ્યની વૃત્તિ સરક્ન વિષયમાં હોય તો ઉત્નતિ નહિ 
તો ડગતિ થાય છે. મતૃુષ્યનું જ્ઞાન ક્રમેકરીને ઉત્રત થાય છે. મનુ- 
ષ્યનો ધર્મ ક્રમેકરીને બલવાન થાય છે, મનુષ્યનો મંગલભાવ 
%મેકરીને પ્રશસ્ત થાય છે. આત્માની પણુ ઉત્રતિ થાય છે. ઇંશ્વર- 
ની સાથે આત્માને! કમિક પાસેનો સંબંધ થાય છે. ઈશ્વરની પાસે 
જવું એવી આત્માની મોટી આશા હોય છે, તે સત્ય પુ૩્ષ તે 
મહાનઆશાને અહીંયાંજ પૂણે કરે છે. આભતી ઉત્તમ અવસ્થામાં 
તેની સ્કુતિ તથા પ્રભા દિવસે દિવસ વધે છે. હરરોજના સૂર્યના 

દય અને અસ્તની સાથે સાથે પૃથ્તિ પા જેમ નવો નવો વેશ 
ધારણ કરે છે તે મમાણે આત્મા પણુ નવા નવા ભાવથી ખિરાજ 
કરતો રહે છે. મન અને આત્મા જેટલું પવિત્ર થાય છે તેટલો 
ખ્રહ્માનંદ વધે છે. અહીંયાં રહીને ઇશ્વરની સાથે જે સંબધ ખાંધ- 
વામાં આવે છે તે અનંતકાલ સુધી ટુટનાર નથી, જેને એક વખત 
પોતે સ્પષ્ટરૃપથી પ્રકાશ આપ્યો છે તે આપણા જ્ઞાનનેત્રથી કદિ 
અંતરિત થશે નહિં. એ આપણી ઇચ્છા છે એજ આપણી આશાછે. 
ચંદ્ર ને મલિન થાય, સૂયૅ ને નિસ્તેજ થાય, તારા સવ ને પકાશ 
આપે નહિ, તથાપિ આપણા અ'ત્માને કદિ વિનાશ કરશે નહિ, 
ઇશ્વર આપણને તેને મળવાની શોટી આશા આપી છે તે કદાપિ 
નિરાશ કરશે નહિ. 


પાપની સાથે લપટાયાથી એક તો અહીંયાંનું દુઃખ તેમાં વલી 
ઇશ્વરથી ડૂર રહેવું. આપણે સરવ પાપથી સર્વદા નિવૃત્ત રહીએ; 
પાપને ઝેરના પ્રમાણે ત્યાગ કરીએ; પાપ ચિન્તા, પાપાલાપ, પાન 
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પાનુષ્ઠાન સ ત્રણુ પ્રકારના #યાષથી પ્રાણુપણે ટૂર રહીએ, જે કદિ 
પાપની લાલચમાં ખેંચાધએ અથવા મુગ્ધ થઇએ તો ઇશ્વરની 
આગળ અકડૃત્રિમ મ્રેશ્ચાત્તાપ કરીને તેનાથી ક રહેવાને! વન્ન કરીયે. 
અનુતાપ-અકત્રિમ અનુતા પજ પાપનું પ્રાયાંથ્વેત્ત છે. ઇશ્વર કેન 

વલ ન્યાયવાન્‌ રાજ છે એટલુંજ નહિ પરતુ તે આપણો કરૂણાન 
મય પિતા છે. આપણું મંગલ કરવું એજ તેનો | ઉદેશ છે , આપણે 
ગતિ ક્ષીણુ સ્વભાવના છિયે; આથળો પગ એકવાર પૂણ ધર્મના 
રસ્તાથી ખશશે નહિ એવું કદિ સંભવતું નથી, આપણે તો 
એક વાર પડીએ અને તે પતિતપાવના પ્રસાદથી એક કાલે વંચિત 
ષઇએ તો આપણને શો ઉપાય કરવો તો આપણે નિરસ્તાર 
કયાં ? જેમ ખાપની આગળ રડવાથી તે પ્રસત્ર થઇને છોકરાંના 
અપરાધ માક્‌ કરે છે જ્યારે સાધુ મનૃષ્યોની આગળ માક માગ- 
વામાં આવે છે ત્યારે તે ઉદાર દીલથી ક્ષમા કરે છે વ્યારે *ે અ!- 
પણે પરમ પિતા છે; જે પર્ણ મંગલ કરનાર અને કરૃણા- 
મય દાતા છે, તે શું અનુતા [પિત ટૃદયને કદિ શીતળ કરશે નહિ ? 
તે શું તેના પતિત સંતાનના અકુાત્રિમ ભાવ ન્નેયાથી ક્ષમા આપ- 
વામાં ટ્ર થશે? કદિ નહિ. પરમેશ્વરે જેમ રોગ શાંતિને વાસ્તે 
ગોષધે ઉત્પન્ન ક્યા છે, તે પ્રમાણે પાયૃના પ્રતીકારને વાસ્તે વિ- 
વિધ પ્રકારના ઉપાય કરી રાખ્યા છે. રાગી મનુષ્ય રોગથી સારે 
થયાથી જેમ પોતે પોતાને જણી શકે છે, તે મમાણે પાપીનો 
ભાવ પણ તે પોતે જણી શકે છે. જ્યારે મન પાપમાં આસઝત 
તથા પતિત થાય છે ત્યારે તે પોતે ધોતાને સમજે છે નને જ્યારે 
તે પાપથી મુકત પામે છે, ત્યારે તે સહજ સમજી શાકે છે, પ 
તે સમજવાને વાસ્તે ખોજ્નની સાથે વિચાર કરવાની જર 
પડતી નથી. આત્મ ગ્લાનિજ મનના રોગનું લક્ષણુ છે. સા 
પ્રસાટજ તેનું સુસ્થકારતું લક્ષણ છે, 


મતુષ્ય અપૂણુ વસ્તુ છે.-અતિ ક્ષુદ્ર જવ છે, મનુષ્ય એકદમ 
નિષ્પાષી થશે એવું કદિ સંભવતું નથી. ઇશ્વર એક માત્ર અયા- 
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પવિદ્ધ છે, પરંતુ ઈશ્વરે મનુષ્યને જે , પ્રમાણેનું ખળ આપ્યું છે. 
જે પ્રકારનો કર્તત્વનો ભાર આપ્યો છે તેનાથી તેનો કઈ અનિ- 
વૃત્તિ નથી. જેનાથી ધર્મના રસ્તા ઉપર ઉન્નત મસ્તક કરી શકે, 
તેને તેવા પ્રકારની અતૃક્ષ શક્તિ આપી છે. જેનાથી તે પોતાની 
પ્રવૃત્તિ તથા અવસ્થાની સાથે લઢાઈ કરીને પુણ્ય પદવીમાં જઇ 
શકે તેને તેવી અતુલ શક્તિ આપી છે. જેનાથી પશુભાવ મનુ- 
ષ્યનાં ઉપર અધિપત્ય ન કરી શકે, જેનાથી તેનો મહટભાવ સવે 
પ્રકારથી ઉન્નત તથા ખીલી શકે તેવા તેને નાનામકારના ઉપાય 
કરી મુકયા છે. વળી તેને મધુસ્વર્‌પ ધમ આપીને ખેસી રક્ષા નથી; 
તે પોતે આપણી આગળ પોતાનું સ્વરૂપ પ્રકાશ આપીને આપણા 
આત્માને હન્રરો ગુળે ખલવાન કરે છે. પાયથી મુઝત થયાથી 
ઇશ્વરને પવિત્ર સહવાસ મેળવવામાં આવે છે; વળી ઇધરનો સહ- 
વાસ લાભ કયાથી આવ્મા પવિત્ર થાય છે અને પાપની આ 
સક્તિ પણ તેમ, કીણુ થાય છે, યાપથી મુક્ત, થવું પેહેલું આપ 
ણા યનાધીન છે પછી આપણે ઇશ્વરનો પ્રસાદ તથા આશ્રય 
પામ્યા પાપ દૂર થાય છે. પરંતુ એક તો આપણે દુખલ 
છિયે, તેમાં વળી કેટલા અંતરના શઞુગ્મો છે અને ખાહરના કેટ- 
લા શત્રુ આપણને વેરે છે, કાયામનોાવાઝયની મેહેનતવિના મન- 
ની પવિત્રતા તથા આત્માની પાંવતતા સંપાદન કરવામાં કદિ 
સમર્થ થતાં નથી. જેને ધર્મ ખલવાન છે; ઈશ્વર સ્પુહા પ્રખ* 
લ છે, અને આત્મા ઠીક છે, તેઓ પણુ જ્યારે મધ્યે મધ્યે ઇશ 
રના રસ્તામાંથી ખી છે રમ્તે ન્તય છે, ત્યારે તેઓની કેવી દુર્દશા 
થાય છે છે; જેઓ પોતાની કુમવૃત્તિને પોતાને હાથે અષણુ કરીને 
સંસારરૂપી જંગલમાં ફરે છે. તેનું ચિત્ત ભુજંગ નિત્ય કુંટલ- 
ગામી થઇને પોતાનું અને જનસમાજને કેટલુ અનથ ઉપન્નવે છે, 


ધર્મ રત લાભ કરવાને વાસ્તે અંતરની ઇચ્છા જેઇએ. અંત- 
રની ઈચ્છા હોય તો દુખલતાનેો ધણો નાશ કર્‌ છે  સપણી 
અસત્‌ ઇચ્છા એક જતની છે અને દુખતા એક ખીજ એ ખે 
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જુદા વિષય છે, જેની સાધુ ૪ચ્છા હોયછે, તે સાધુ વ્યવહાર કરેછે, 
તેઓની દુખેલતાનું પડવું એક જાતનું હોય છે; અને જેઓની લોક 
રક્ષા સર્વસ્વ અને કપટ ન્યવહારથી પૃથ્વિમાં ચાલવાનો ઉપાય છે; 
તેઓનું પાપ પ્રકાશજનિત પડવું બીન પ્રકારનું છે. સાધુ મનુષ્ય એક 
વખતે પતિત થયાથી ઈશ્વરના પ્રસાદથી ઉદ્ધાર થઇને આત્મ પ્રસા* 
ટ લાભ કરે છે. તેના ધાપજનિત અનુશોચના મને અનુશોન 
ચનાથી ઇશ્વરને! પ્રકાશ, એ ખંને પ્્કારથી તે પાપથી મુક્ત થાય છે. 
પાપથી મૃકત થયાથી ઇશ્વરની સાથે સહવાસ લાભ કરવાની પ્રાર્થના 
ઉત્પન્ન થાય છે, તે પ્રાર્થનાની સાથે સાથે ઇશ્વરને મળવાની ઈચ્છા 
અધિક થાય છે અને ત્યારપછી ઇશ્વર પોતાનું સંતાપ દૂર કરવા- 
વાલી મૂર્તિ પ્રકાશ કરીને સર્વ પાય હરણુ કરે છે, ઇશ્વરને મલ- 
વાની ઈચ્છાની પેહેલા આ પ્રમાણે કરવું, પાપની સાથે સંસ્પશે 
ન થાય. ઇશ્વરને મલવાની ઈચ્છા ઉદીપત્ર થયાથી આ પ્રમાણે 
ચાલવું; પાપની સાથે સંસ્પશી ન થાય અને ઇશ્વરના પ્રકાશની 
વેળાએ યણ એ ઉપદેશ છે; પાપની સાથે સંસ્પશી ન થાય. એવી 
રોતે પાપથી ટૂર રેહેવાની જેની અતરની ઇચ્છા હોય છે તેને 
ઇશ્વર મદદ આપે છે. ઇશ્વરજ દુર્ખલને ખળ આપનારે છે. ઇશ્વ- 
રજ પાપીઓને પરિતાતા છે. 


ભા #ઝઇનઝટઝલરર૦"ઝયારનાસ૦ર 


તતુથ ૩૧૨. 
(ઇશ્વર સત્યસ્વરેપ.) 
સત્ય કોને કહે છે ? સત્યના જેવી વસ્તુ કયાં છે ? કોઇ વિષય 
ગેવો છે કે જેને સત્ય કહી શકાય ? સત્ય કેવી વસ્તુ છે અને 
સવ્યતું સ્વરૂપ તથા લક્ષણ સું છે ? એ શોધવામાં મન લગાડયાથી 
સાખેત થશે કે ઇશ્વર જે છે તેજ સત્ય છે, ને સત્યજ ઈશર છે, 
ઈશ્વરથી સત્યે જુદુ નથી, અને સત્યથી ઈશર જુદો "નથી, 
ઇશ્રમાંજ સત્ય રાબ્દ સંપૂ્ણું સમાયલો છે, તેના વિના ખીન્ન ફોઈ 
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પદાર્થમાં સત્ય શખ્દ સમાયલો નથી. જડ પદ્ાથૅને રું સત્ય 
કહી શકરં ? જ્યારે આપણે _ “ઇએ છિયે કે જડ પદાર્થમાં ચેત- 
નના ગુણુ નથી; જડ પટ્ાર્થ મરેલા પદાથના પ્રમાણું રહેલા છે 

જડ વસ્તુ પોતે પોતાને ન્તણુતી નથી; ત્યારે તેને સત્યના જેવી 
વસ્તુ કહી શકાતી નથી. સત્યનો જે ભાવ છે, તેની સાથે ચેતન 
વિનાની મરેલી વસ્તુનો મેલ થતો નથી. આપણે જવતા માણુન 
સને જે પ્રમાણે સત્ય *ણિયે* છિયે, તેના મરેલા શરીરને પણુ 
રું તે પ્રમાણે સમજએ છિયે ? સાંમે જે અચલ અટલ સ્તખ્ધ 


મૃત્યુરૂ્પ ભીત જેવામાં આવે છે; તે રું સત્ય પદાથ છે? જડ 


હ 


પદાર્થ નને સત્ય ન હોય તો સું આપણો જીવાત્મા સત્ય પદાથ 

નષી? જડ પટાર્થમી જીવાત્મા સત્ય છે કેમકે જીવાત્માને જ્ઞાન 
છે, ચતન છે. પરતુ જીવાત્માને જ્ઞાન પણ છે, અજ્ઞાનયણુ છે, 
જીવાત્મા કેટલાક વિષય ન્નેય છે; કેટલા [વિષય વો નથો, જીવા- 
ત્મા કેઈ વખત જગે છે અને કેઈ વખતે ઊંથે છે. જીવાત્મા એક 
વેળા હતે! નહિ અને જે પૂણુ પુરુષના આશ્રયમાં રહીને જીવતો 
રકલો છે, જીવાત્માના સઘળા વિષયની હદ છે; માપ છે, એવો 

હવાલો પરિમિત પદાર્થ આપણો જીવાત્મા છે, તેને જતે સત્ય 

કહેવામાં આવે તો પૂર્ણુ જ્ઞાનવાળા ઇશ્વરને કેહેવા પ્રકારનો સત્ય 
જાણવો જોઈએ ? જે સર્વજ્ઞ છે, જે અંતયામી છે, જે ભૂતભવિષ્યતૂ 
વતમાન એ ત્રણ કાલનાં ઉપર સમાન રૂપથી સર છે; તે સત્ય 
પુ૩્ષની તુલના કયાથી આપણે આપ'ગા જીવાત્માને સત્ય સમજી 
શકતા નથી. ઇશ્વર જે છે તે સત્ય છે, સત્ય જે છે તેજ ઇશ્વર છે. 


પરંતુ સત્ય વસ્તુ, જ્ઞાનવસ્તુ જે છે તે પ્રાણુવાળા છે કે પ્રાણુવિ- 
નાનો છે, જીવતો છે કે મરેલો છે? પૂણું જ્ઞાન સ્વરૂપનું જ્ઞાનજ 
પ્રાણુ છે, તે સત્ય સ્વરૂપ તે પૂણે જ્ઞાનવાળા છે, અથચ તે ષ્ાણુ- 
વાની મરેલો પદાર્થ છે; એ બને પરસ્પરના વિરૂદ્ધ વાઝય છે. 
જે લત્ય સ્વરૂપ સી, જ્ઞાન સ્વરૂપ છે છે, તેનો માણુ જગતનો ી માણુ છે, 
તે જીવતો પદ્યાર્થ છે મરેલો પદાથ નથી. તેનું જવન એક વખત 
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આરંભ પણ થયું નથી, તેના , જીવનનો કદિ છેડો આવશે નહિ. 
તે અમર છે. તેના માણને -હાસ નથી, વૃદ્ધિ નથી; ખર્ચ નથી, 
ડમતી નથી તે અમર છે, તે જ્ઞાન સ્વરૂપ છે , ચૅતનાવાન _ છો, સ્વ- 
પ્રકાશવાળો છે, તે મૃત્યુના વિપરીત પદાથ છે, તે  માણુ છે 

સત્ય જે ક છે તે કેટલાક કાલ સ્થાયી છે કે અનંતકાલ 
સ્થાયી છે, અતવત્‌ પદાર્થ અને અનંત પરાશ ગેમાંથી કોને સત્ય 
કેહેવામાં આવે છે? આપણે એન્દ્રન્નલલના વ્યાપારમાં જે સધળા અ- 
ટભુત વ્યાપારે પ્રત્યક્ષ જતેઈએ છિયે, તેને જુઠા કેમ કેહેતાં નથી? 
તેનું એક મોટું કારણ ગય છે કે, તે ઘણા થોડા કાલ રેહેનારૂ છે. 
ગ્મતવત્‌ વસ્તુની સાથે સત્યભા વનો સંપૃણુ મેલ થતો! નથી. આપ- 
ણે ચારે તરક જે જે સધળા દ દાથ [બર જલા ન્તેઇએ છિયે, તે સવે 
સૃઇિકાલથી વત્તમાન રદ્યા છે; તથાપિ સું છના પેશ્લા તેઓ કંદ જ 
હુંતા નહિ, નને ઇશ્વરની “સછા થાય તો પલ પણ  રેહે ડે નહિ; ગમે 
વાસ્તે એ સવ ખબરાખર સત્ય કેહવામાં આવી શકતું તથી. જે અ- 
નંત છે, જે નિત્ય છે, જે દેશકાલના ખાહેર પટ્ટાથ છે, જે પેહેલા 
પણુ હતો, હાલ પ'ગૃ છે, પછી પ રેહશે, તેજ સવ્ય છે. સત્યને 
ભાવ કેવલ તે અનત સ્વર્‌ધમાંજ છે. જડવસ્તુ આધન્તવત્‌ છે, 
આપણો જીવાત્મા પગ અવન્તવત છે, એ માટે એઓ તેના 
જેવા સત્ય નથી. 


જે કઈ સત્ય કેહેવામાં આવે છે. તેની સાથે કોઇ પ્રકારને યોગ 
ચયાધી તે સત્ય થઈ શક્તો નથી. હાલ છે પછી નથી એવું સત્યનું 
સ્વરૂપ નથી. થોડ દેરામાં છે થોડા દેશમાં નથી એવી વસ્તુ પણુ 
સત્ય નર્થી, કેટલુંક જ્ઞાન છે કેટલુંક અજ્ઞાન છે, કેટલો સદભાવ છે 
કેટલો અસક્ભાવ છે, કેટલી શઝ્તિ છે કેટલી કમતાઇ છે, એવી 
જતતું જ્ઞાન વસ્તુ પણ સવ્ય નથી. અમાવવાળા પદાર્થનો પ્રયોગ 
કયાથી સત્રાબ્દોનો અર્ષ થતો નથી. પૂણુ વસ્તુજ સત્ય છે. આ 
માટે ઇશ્વરવિના સત્યની માથે બીજી કોઇ વસ્તુનો મેલ થઇ અક- 
તો નથી, કેટલુંક છે, કેટલુંક નથી. છે અને નથી એ ખંને' એકત 
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થયાથી સર્વ વસ્તુ સીમા ખદ્ધ થાય છે એ વસ્તુ એક સમય હતી, 
એક સમય હતી નહિ, એ કેહેવાથીજ તેતા કાલની સીમા થઇ. 
આ માણસને કેટલુંક જ્ઞાન છે; કેટલુંક અજ્ઞાન છે, એ કેહેતાંજ 
તેના જ્ઞાનની સૌમા થઈ, જે દેરામાં સનત છે; જે કાલમાં ચ્પનંતછે 
મંગલ ભાવમાં અનંત છે જેનું અનંત જ્ઞાન છે, જેનું અનંતપ્રાગૃ છે 
તેજ એક માત્ર સત્ય પદાર્થ છે. તેજ સત્યનો વિષય છે, તેજ 
સત્યનો મૂલાધાર છે, તેજ સ“્યનો પાયો છે. આ એક પ! રાખ્દ 
તેના સર્વ તત્ત્વની સમષ્તું સ્થાન છે, સત્યનો ભાવ ખીલ્યાથી 
તેનું સવ સ્વરૂષ_ પ્રકાશ આપે છે સત્યમાં શ્ઞન-માણ -નંતભાવ 
અન્તભૂંત ર્યો છે. તે સત્ય સ્વરૂપ છે તેમાં કેટલા સારા ભાવ છે 
કેટલાક ખરાબ ભાવ છે, કેટલાક મંગલ ભાવ છે, કેટલાક અમંગલ 
ભાવ છે, એવું નથી; જ પરિપિર્ણુ મંગલ સ્વરૂપ છે. જે 1નેદૌષ, 
[નિખ્પાપ, નિષ્કસૅક પૃવિત સ્વર્‌યે છે તેના કરતાં સુંદર વસ્તુ ખોજ 
કોઈ નથી. તેજ લય શિવં સટ છે. 


સત્ય રાબ્દ ઇશ્વરમાંજ સંપૂણુ લા ગુ પડે છે. સત્યની સાથે 
ખોજી વસ્તુને કઇ વિષયમાં મેળ નેઈને તેને સત્ય કદીએ છિયે. 
જડ વસ્તુના અસ્તિત્વ અને શક્તિમાત જઇને તેને સત્ય કહીએ 
છિયે. જીવાત્માનું જ્ઞાન તથા ચેતન શાંક્ત જેઇને જીવાત્માને 
સત્ય કીએ છિયે. પરંતુ એ સર્વ વસ્તુનો આદિ છે, અંત છે. 
દેશ, કાલ, ગુણ સવ વિષયમાં જીવાત્માની સૌમા કે કહેવામાં આવેછે. 
પરંતુ જે અનાઘનંત પણુ જ્ઞાનવાળા, પૂણ મંગલકત્તા છે તેજ સત્ય 
છે, આ સવે જગત્‌ સંસારને મેક સત્ય કહી શકાય 
પરતુ ઇકશરજ કૂટસ્થ સત્ય છે. આ સવ આધૉક્ષેક સત્ય છે 
કે અલ્યકાલ સ્થાયીવસ્તુના કરતાં દોર્ધકાલ સ્થાયોવસ્તુ સછે 
જડ વસ્તુના કરતાં જ્ઞાનવસ્તુ સત્ય છે ; મૃતવસ્તુ કરતાં સચેન 
તનવસ્તુ સત્ય છે. પરંતુ પરમાથિક સત્ય પદાથ કેવલ તેજ છે 
આગ્કહીને એબ્રું સમજવું નહિ કે જગત્સંસાર ભ્રાંતિથી ભરેલો 
મિથ્યા છે, આ સધળી માયા પણુ નથી, સ્વ પણુ નથી, કારણ 
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એવું મૂલ જે છે તે સત્ય છે, આ જગત્‌સૈસાર સત્ય મૂલક છે. 
આપણી બુદ્ધિમાં જગતુનું અસ્તિત્વ, જવાત્માનું અસ્તિત્વ અને 
પરમાત્માતું અસ્તિત્વ પ્રકાશ આપે છે, એમાં ને કોઇ એક અન 
સ્તિત્વને સ્વ્મ્રુ જાણીને મિથ્યા કેહવામાં આવે તો ખીન્ સર્વ 
અસ્તિત્વને તેના પ્રમાણે મિથ્યા કહી શકાય. મૂલ સત્યથી નીકળેલું 
જગતુને મિથ્યા ન કેહેતાં આપેક્ષિત સત્ય કેહવું ઊચિત છે, આ 
સર્વ જગત્‌ સધ સમયમાં રહ્યું છે એમ નથી તે એક સમયે હતું. 
નહિ, ને ઈશ્વરની ઇચ્છા થાય તો એક સમયે રેહેખી નહિ. જેના 
અસ્તિત્વથી સવ અસ્તિત્વનો મૂક પાયો છે, તેજ પરમ સત્ય 
નિત્ય પદ્દાર્થ છે. આપણે અહીંયાં જે કંઇ પદાર્થ નતેઇએ છિયે તે 
સવે આત્રિત પરિમિત અંતવત્‌ પદાર્થ છે. પરંતુ જે સ્વાશ્રમ અપ- 
રિમય અનંત પદાર્થ છે તેજ સત્ય છે. સવૈ સૃષ્ટ વસ્તુમાં કોઇને કોઇ 
વિષયમાં અભાવ છે, પરતુ જેને અભાવ નથી જે પરિપૂણે છે તેજ 
પરમાર્થિક સત્ય વસ્તુ છે. સત્યના ઉપર લક્ષ્ય કરીને સત્ય કેહેવું 
ઉચત છે, આ એક શખ્દમાં તેના સર્વ તત્ત્વને અર્થ આવી જ્નયછે. 
સત્યનો ભાવ સર્વની બુદ્ધિમાં છે તે ભાવ ખીલ્યાથી ન્ેવામાં 
આવે છે કે કેવલ એક માત્ર ઇશ્વરજ ત સત્ય ભાવનો વિષય છે, 
સત્યવિના બીજે કયાં પણુ સત્ય શબ્દ લાગ્રતો નથી સત્યની પધાપિ 
થતી નથી. આપણે ઉપર જે સત્યના લક્ષણ જયા છે તે સર્વ લ- 
ક્ષણ કેવલ ઇજરમાંજ પ્રાપ્ત થાય છે 


સવ્ય જે વસ્તુ છે છે તે કદિ જડવૃતમૃતવસ્તુમાં મળતી નથી, એટલા 
માટે અમર ચેતનવાળા ઇશ્વરજ સત્ય છે. સત્ય જે વસ્તુ દ છે, તે કોઇ 
સમયમાં છે, કોઇ સમયમાં નથી એવું જણાતું નથી, એટલા માટે 
નિત્ય પરમેશ્વરજ સત્ય છે. સવ્ય જે વસ્તુ છે, તેના ઉપર કાલને 
અધિકાર નથી; કાલેકરીને તેનો ક્ષય થતો! નથી, તેને ફે ફેરફાર થતો 
નથી; એટલા માટે અપરિવર્ત્તનીય યુવ ઇંશ્વરજ સવ્ય છે. સવ્યના 
ઉપર દેશનો અધિકાર નથી, દેશ તેને સીમાખહ ક્રી શકતે નથી; 
એટલા માટે સર્વન્યાપી અપરિસીમ ઇશ્વરજ સત્ય છે. સવ્ય જે 
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વસ્તુ છે, તેમાં કેટલાક સારા વિષય જે, કેટલાક ખરાબ વિષય છે, 
તેમાં કેટલાક સદૂભાવ છે; કેટલાક અસટ્ભાવ છે, એ પ્રમાણે નથી; 
એટલા માટે પૂણુ મંગલભાવ પરમેશ્વરજ સત્ય. સત્ય જે વસ્તુ છે તે 
આશ્રિત તથા પરતંત્ર વમ્તુ નથી, તે કોઈના પણ ઇચ્છાના અધીન 
નથી, તેનો પિતા પણુ નથી, નિયતા યણ નથી; એટલા માટે સ્વ* 
પ્રકાશ સ્વરૂપ સ્વતંત્ર પરમેશ્વરજ સવ્ય છે, સવ્યની સાથે અભા- 
વની સાથે યોગ નથી; એટલર માટે પરિપૂર્ણ ઇશ્વરજ સત્ય છે 
સત્યને જે મહ્‌।નલાવ આપણો ખુદ્ઠિમાં છે; તે પૂણુ મનિ 
ખીનન કોઇથી પૃણુ ચરિતાર્થ થનાર નથો, આપણી બુદ્ધિમાં જે 
ધર્મના ભાવ છે, તેના જેવો ધાર્મિક ભાવ મલનાર નથી; તે પ્રમાણે 
આપણા સત્યભાવની સાથે જેવાવાલી કોઇ વસ્તુને। કય જોવામાં 
આવતો નથી. ઇશ્વરના લક્ષણ અને સત્યના લક્ષણ સંપણું રીતે 
એકય જેઇને ઇશ્વરને સત્ય કેહેવામાં આવ્યું છે. તે “ તય રયવોતીદ- 
લો 5યત.” 


સરગવાના 


પતન ૩વરેશ. 
(ઇશ્વરઉયર પ્રીતિ ગમને વેષયઉષર વિરાગ,) 


ખ્રહ્મઉપર્‌ પ્રીતિ ન હોય તે ખ્રક્ષદર્શન થતું નથી, પ્રીતિર્પી 
દીવાથી ઈશ્વર આપણી આગળ જે પ્રમાણે મકાશિત થાય છે; 
તે પ્રમાણે બીજા કોઈ ઉપાયથી પ્રકાશિત થતો નથી, પ્રીતિને 
એવો તો પ્રભા છે કે નને જ્ઞાન છુપુ રહે તો તેનાથી પ્રકાશિત થાય 
છે, ને સત્ય છાયા મ ભાસે તો તે દીપી નીકળે છે, ને ધમે 
આયાસમાધ્ય અતિકઠે!ર જણાય તો તે મધુસ્વરૂપથી દેખાવ આપે 
છે, ઇશ્વરજ આપણને તે પ્રીતિને પ્રેરણકત્તા છે તે પોતેજ તેનો 
વિષય છે, તેને વાસ્તે ભુખ્યા તરસ્યા થયાથી તે પોતે આપણને 
અન્નયાણી થાય છે, તેના ઉપર પ્રીતિ ૬ઢ હેય તો આપણા સર્વ 
ધમૈકાર્યતું અન્યર્થ ક્લ થાય છે, આપણે વિષયના આકષેણુના 
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ખળની સાધે નિરસ્ત કરીને ,જે અમર્વ ધર્મ શિક્ષા લાભ કરીએ 
છિયે તે શિક્ષા કેવલ એનાજ વાસ્તે છે કે આપણે તે સવષી ખા* 
હેર પરમેશ્વરનો સહવાસ લાભના યોગ્ય થઈઇયે, આપણે આપણી 
ખરાખ પ્રકેતિને વશમાં રાખીને જે ધમેખત મેળવીએ છિયે તે 
કેવલ આપણને ઇશ્વરના રસ્તે જવાની શિક્ષા આપે છે. આપણે 
મુક્તિ લાભને વાસ્તે અનંત આવતા કાલનાઉપર ટિક રીએ સે 
ધમ ગપષગે એ જવદશામાં તે માંક્સની. પાયરાં દેખાડે 


ઘમ જેમ આપણને બ્રહ્મધામમાં લઈ નય છે, તેં પ્રમાણે આ 
પૃથ્તિમાં પૃ'ગ ધર્મ આપણે મંત્રી તથા સણાયર્ધે કામમાં આવે છે, 
ચાહે તો [વેષયી મતુષ્ય હેય, ચાહે તો દ્રાનુરગી હોય ધમે 
મધને! બંધુ તથા રક્ષક છે, જેગો કેવય વિષય સખની પ્રાર્થના 
કરે છે, ધર્મના રેસ્તાઉયરે ચાલ્યાથી તેઓનું મંગક્ષ થય છે, અને 
જગો ઇશ્વરને પ્રાર્થના કરે છે તેઓ પ'ગૃ ધર્મનું અવલંબન કરીને 
તેને લાભ કરી શકે છે, ગક તરક શ્રેય છે અને એક તરક પ્રેય છે, 
એક તરફ સંસાર છે અને એક તરકૂ ઇશ્ષર છે, એ ખંને ઉપર સન્‍ 
માન પતિ થતી નથી. જેઓની સંસારમાં પ્રીતિ હોય છે તે- 
ઓને ઇંશ્વરઉપર [વરાગ હોય છે. જેઓની ઇશ્વરઉપર પ્રીત હોય 
છે તેઓને સંસારઉપયર પ્રાતે હોતી નથી. ધર છોડીને જંગલમાં 
રહ્યાથી વૈરગ્ય થવાય છે તેમ નથો, ઇશ્વરમાં પ્રીતિ એજ ખરે 
વૈરાગ્યનો માર્ગ છે. ધમંજ એ રસ્તાનો ખતાવનાર છે. આપણે 
કુપ્રવૃત્તિના ઉપર્‌ ધમેને જેટલીવાર જ્ય કરવા દઇએ, ધમના 
તીત્ર ભર્ત્સનાથી સ્વાર્થપરતાની ખરાખ: સલાહને જેટલીવાર્‌ નિ* 
રસ્ત કરીયે, તેટલું આપ'ગે ખક્ષ ધામરું, તેટલી આપણે શિક્ષા 
લાભ કરીએ છિયે. વિષયના પ્રત્યેક પ્રવાહમાં જવાને વાસ્તે તેટલા 
તૈયાર થઈયે છિયે, વિષયખંધનથી _કરક્ત થવાનેજ મુક્તિ કેહે* 
વામાં આવે છે. પાપથી દૂર થવાનો જે રૈઘોગ, તે ઉદ્યાગ* 
આપણુને ઉત્કૃષ્ઠ શિક્ષા આપે છે. ઈશ્વરમાં જે અટલ પૌદ્તિ, તે 
પ્રીતિ આપણું ખર્‌ વૈરાગ્ય છે. 


ને 


નકા 


રષ 


ઈશ્વરઉપર પ્રીતિમાં જેવો સ્વર્ગીય,ભાવ છે, તે પ્રમાણે ધમેતું મ* 
હાત્મ્ય છે; તેનાથી સ્પષ્ટ સાખેત થાયછે કે હ. કેવૃલ આ લોકને વા" 
સ્તે નથી. ગર્ભમાં રેહેલાં ખાલકનું સુંદર શરીર્‌ અને કામ કરવાની 
સવે ઇન્દ્રિય ન્તેયાથી જેમ તેને હમેશા ગભમાં રહેવાને ઉપયુકત 
જણાતો નથી-પરંતુ આ કમે ક્ષેભ પૃથ્વીના ઉપયુકત જણાય છે. 
તે પ્રમાણે મત્તુષ્યના નિષ્કામ ધમના અનૃષ્ટાનમાં ઇશ્વરનો નિઃસ્વાર્થ 
અનુરાગ જ્ેઇને તેને આવતી ઢાલની મોટી ઉગ્ચી હાલતના લા- 
યક જણાય છે, એ સવૈભાવ પૃથ્વીના ભાવથી એટલા તો મોટા 
છે કે અહીંઆં તેનું ઉત્તમ પ્રકારે ચરિતાર્ધતા કદિ થનાર નથી. 
વિષય સુખને વગર આનાકાનીએ વિસજેન કરવું-પુથ્વીની ખ્યાતિ 
ઉપર્‌ નજર ન રાખતા તુચ્છ કરવી, કેવલ આ પૃથ્વીના જીવના 
પલે કદિ સંભવતું નથી, 

જેઓ કેવલ વિષય સુખના ઉપર લક્ષ્ય રાખીને સ્વર્ગીય ધર્મને 
વાસ્તે પ્રાથના કરેછે, તેઓનું એ અતિ નીચ લક્ષ્ય છે. સવે 
પા(જેત દુર્લભ ધર્મરૂપી રત્નના ખદલામાં ક્ષુદ્ર વિષયનું સુખ કદાપિ 
પ્રા્થનીય થઈ શકતું નથી, ધર્માનુષ્ઠાનના ઉપૃયુડત લક્ષ્ય, ધમેને 

યોગ્ય પુરસ્કાર જેવલ તે ધમાવહ એક માત પરમેશ્વર છે. ધમેયથ 
એ મધ્યપથ છે. ધર્મ સંસારના ખંધનની રક્ષા કરે છે, ધર્મે મોક્ષનો 
ધૃલ થઇને ઈશ્વરની આગળ લઇ જાયછે. વિષય રુખ ભોગવવાને 
વાસ્તે જે ધમ છે તે અતિ ખરાખ ધર્મછે. ઇશ્વરને વાસ્તે જે ધર્મ 
છે તેજ ઉત્કણી ધર્મ છે. પ્રાણ જય તોપણ ધમૈને ઉપાજ્જેન અને 
રક્ષા કરવી એ આપણું મુખ્ય કર્ત્તેવ્ય છે; દુનીઆનો કોઈ વસ્તુ તેના 
જેવી લક્ષ્યવાલી મળનાર નથી. વિષય સુખને વાસ્તે કોણ પ્રાણ 
આપી શકે છે, પરંતુ ધમને વાસ્તે પ્રાણ અપાયછે. વિષમ સુખને 
જે ધર્મને પુરસ્કાર સમજવામાં સ્માવેતો અને સ્વાર્થપરતાને પૂણે 
કરવાને નને જે ધર્મ સાધનનો ઉદ્દેશ થાય તો તેં ધમેની રક્ષા કરવી 
એ ઝેર પ્રમાણે છે, ખહું આચારથી, ધણા દિવસથી ખહુંકધથી 
ને તે ધમની કંઇ રક્ષા થાય તો પરમ સૌભાગ્ય સમજવું. ધર્મને 
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જેઓ કેવલ વિષય ઉપભે'ગન્‌! ઉપાય સમજે છે, તેઓની આગળ 
ધમ રક્ષામાં કેટલે ન્યાધાત થાયછે, કેટલો પ્રતિખંધક થાયછે, જ્યારે 
ધર્મની સાથે સુખની સાથે 1રોધ થાય છે, વ્યારે તે સુખ ૧- 
સજ્જન કયાથી તેએુ કેવું કટ થાયછે. ધર્મ જ્યારે ગંભીર સ્વરથી 
ત્યાગ કરવાને હુકમ આધે છે ત્યારે વિષય ત્યાગ તેઓને કેવો! ક- 
ડુવો જગાયછે. તેઓનું લક્ષ્ય કેવલ સુખછે, ધર્મ કેવલ તેઓનો 
ઉપાય માત્ર છે એ વાસ્તે ધર્મ રક્ષા તેઓને અતિ કષ્ઠવાળું જણા- 
યછે. ધર્મની મૃત્તિ તેઓની આગળ કદિ સૌદધને દેખાવ આપતી 
નથી, પરંતુ સર્વદા વિરસ દેખાયછે. ધર્મનો રસ્તો તેઓ કદિ પણુ 
સરલ ક્ષાન કરતા નથી, પરંતુ કાંટાઓથ1 ભરેલો સમજે છે 

એ માટે ધમૈને। પ્રાણ ઇશ્વર છે તેના ઉપર પ્રીતિ કરવી ઇશ્વર લાભને 
વાસ્તે ધર્મ શ્રેષ્ઠ ઉપાય છે, વિષય સુખને વાસ્તે તે અતિ કાનેષ્ટ ઉપાય 
છે ઇશ્વર જે મહાન છે. ને મળવાને વાસ્તે ધમે આપણનો મદદ" 
ગાર છે; વિષય સુખ જે કફૂી'ગના જેવું છે, ધર્મ તેના યોગ્ય વસ્તુ 
થઈ શકતી નથી, એક ખાજુ સંસાર છે, એક તરકૂ ધમે છે 
મધ્યમાં ઇશ્વર છે, આ તરકૂ મંગલને વાસ્તે પણુ ધર્મે જરૂર છે; 
ઇશ્વર તરફ જવાને વાસ્તે પણુ ધર્મ સહાય કત્તા છો; જેઓ 
ધમને છોડીને સંસારના સુખ ભોગવામાં રત રહે છે તેઓની 

અહીંઆં વાત કેહેવામાં આવતી નથી. અહીંઆં મનુષ્યના વિષયમાં 
કેહ્વામાં આવે છે; પશુઓના જેવા લોકના વિષયમાં કેહેવામાં 
આવતું નથી. સંસારના ઉપર લક્ષ્ય કરીને જેઓ ધમ ઉપાજ્જન 
કરે છે, ધમ તેઓની ઉપલી શ્રેણીમાં રહે છે; ઇશ્વરની તરકૂ 
જનુ લક્ષ્ય રહે છે, ધમૈ તેઃનોની આશ્રય ભૂમિ પ્રમાણે રહું છે. 
ધર્મનો પેહેલો પુરસ્કાર ઇશ્વર ઉપર પ્રીતિનું સંચાર થવુ; તેના 
પછી ઇશ્વરને લાભ કરવો, ઇશ્વરના ઉપર પ્રીતિ હોયતો ધમેને 
રસ્તો પોતાની મેળે સહજ થઇ નય જ જેઓના પવિત્ર હૃદયમાં 
પ્રથમ વિરશદ્ધ પ્રીતિનો દીવો સળગ્યો છે તેની ધમે શિક્ષા ખીજી 
શ્રેણીની શિક્ષા છે તે સહજમાં સૈપન્ત થાય છે, પરંણુ જેઓની 
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પેહેલા ઇધર ઉપર પ્રીતિનો અનુભવ થતો! નથી, ધમેજ કમે કરીને 
તેઓના મનમાં ઇશ્વર મીતિ ઉત્મન્ત કરે છે. સ્વાયપરતાને 
વિષરીત્‌ ભાવ ઈશ્વર પ્રીતિ છે, ધમ મધ્યવર્તી શિક્ષા આપનાર ઝુ૩ 
રૂપથી છે. 

ધર્મમાં જેઓની શ્રદ્ધા ઉત્યન્ન થઇઈછે છે; મેનું નેસર્ગકિ સૌદર્ય 
અને પાપનું સ્વાભાવિક મલિનત્વ જેઓગ જાણ્યું છે; તેએ 
ઇશ્વરના રસ્તા ઉપર જ્ય છે*તેમાં કંઇ સંદેહ નથી, વિષયને 
ત્યાગ, , વિષયનું વિસર્જન, પ્રથમ ધમૈના ઉપદેશથી એની શિક્ષા 
થાય છે. ધમને વાસ્તે થી ત્યાગ સ્વીકારીએ, વિષયના ઉપર્‌ 
જેટલો વિરાગ કરવામાં આવે તેટલા ઇશ્વરના માર્ગે આગળ જવાન 
માં આવશે; ઈશ્વરની આગળ જવાને તેમ્લું ખ મળરો. વિ- 
ષયથી જેટલું મત ખેંચાયછે, વિષયના અતિત પદ્ટાથની ઉપર તે- 
ટલું દોડે છે. એક તરક જેટલા પરિમાણુથી વિરાગ ઉત્પત્ર થાય 
છે, ઈશ્વરનો. પ્રીતિ તે પરિમાણથી ઉજ્જ્વલ થાયછે, ઇશ્વર નો 
પ્રેમ જેમ પ્રખ્લ થઈ રોકે " તેમ ધમ ખલની ગમંધિક વૃદ્ધિ 
થાય છે, વિષયનું ખેંચવું કમતી થહું ન્તય છે, એટલામાટે પેહે- 
લા જેઓના ઉપર કવેવ્યના ઉપર શ્રદ્ધા થાય છે; એ નિશ્ચય છે 
કૈ ઇશ્વર તેની પ્રીતિને જલદીથી તેના મનમાં ઉદ્ીપન કરશે, 
૪શ્વર સર્વત્ર તેના કેડ પ્રસારિત કરી રાખ્યા છે અને પ્રત્યેક 
ક્ષણે આપણુને બોલાવે છેઈ આપણે તેની પામે જવાના યોગ્ય 
થઇએ તો તે આપણને ગ્રહણ કરે છે. તેની આગળ લઇ 
જવાને વાસ્તે ધર્મજ પ્રથમ આપણો મદદ ક્ત્તા થાય છે. 


વિષય સૃખ ન્તે ધર્મનું લક્ષ હોય તો તે વિપરીત લક્ષ્ય છે; તે 
લક્ષ્ય સિદ્ધ થવામાં ખિસ્તર વ્યાધાત થશે. વિષયસુખ વિસજન- 
ને વાસ્તે તૈયાર થઇને ધર્મના રસ્તે જ્યું નતેઇએ. આતુષગિક 
ને વિષય સુખની રક્ષા થઇ શેકેતો તે ધણું ઉત્તમ છે, ધમે કંઈ 
ગિષય સુખનો સંગી નથી પરંતુ ધમને સંગી નને વિષય સુખ 
હોયતો તે જર્‌ર સેવ્ય છે આપણે આત્મસુખને વાસ્તે ધર્મની 
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પ્રાથના કરવી એ કેવલ સ્વાર્થપરતા માત્ર છે. સ્વર્ગે લાભને 
વાસ્તે તથા નરકના ભય નિવારણને વાસ્તે અપવાસ કયોથી ધર્મ 
થતો નથી. ધમેનો ભાવ જે છે તે નિઃસ્વાથ ભાવ છે, વિષ 
યસુખ જે ધમનો અન્યથી પુરસ્કાર નથી; પરંતુ સુવિમલ આત્મ 
પ્રસાદૃજ ધમને પુરસ્કાર છે. ૪શ્વરજ ધર્મનો છેલો પુરસ્કાર 
છે, ધમૈની સ્વગીંય જ્યોતિની આગળ સોના ર્યા હીરાની 
પાર્થિવ જ્યો(ત ક્યાં રહી શકે ? કેવ્લ એક લક્ષ્યના દોષથી ધમને 
પણ દોષવાળે સમજય છે. વિષય સુખમાં જેનું લક્ષ્ય છે તે પૃથ્વીમાં 
ધર્મની હીનાવસ્થા તથા પાપને કુલાયલો ભાવ જેઈને ઇશ્વરના 
અખંડ મંગલ સ્વરૂપમાં પણ દોષ લગાડે છે. તે હોયતો એ 
સમજ્તો હશે કે હું સત્યના રસ્તે, ધમના રસ્તે ચાલીને કેવલ 
લોકની આગળથી નિષ્ઠુર આધાત સહન કરૂં છું; અને પાપી મનુષ્ય 
ધનમાન પ્રભુત્વ વધારીને કેવા સુખથી કાલ ગાળે છે; એટલા માટે 
ઇશ્વરના રાજ્યમાં કંઇ વિચાર નથી. ધમને જેઓ સુખનો ઉપાય 
સ્વરૂપ સમજે છે તેઓના મોહેોયમાંથી એવી આક્ષેપોક્તિ ઘણી 
વખતે સંભળાય છે. 


ધમૈયુદ્ધમાં પવેશ થઇને ઇશ્વરના રસ્તે આગળ જવાનો ઇ- 
ચછા હોયતો ત્યાગ સ્વીકાર કરવો જઇએ. વિષય સુખથી અનેક 
વેળા ટૂર થલું ન્તેઇએ. કુપ્રવૃત્તિના વિષરીત રસ્તે ધણી વખત ગમ- 
ન કરવુ જેઈએ. આપણી પાસે ને મૂલધન એકત્ર હોયતો 
અતિરિડઝત ધનના નારાથી તેણું વિશેષ તુક્સાન જણાતું નથી. 
ઈશ્વરને જે મલધન ર્‌પથી એકત્ર કરી રાખ્યો છે. તેને વિષયનો 
ત્યાગ કર્યાથી નુકસાનની સંભાવના નથી. જે સવ સંપદના 
સમુદ્રને પ્રાસ થયોછે વિષય વિષદને તેને વિપત્તી જણાની નથી, 
તે સુખની વોળાએ તે સર્વ સખટાતાના પ્રતિ કૃતજ્ઞ થઇને તે 
સુખને ખમાણુ કરે છે અને વિપદની વેળાએ તે સર્વાશ્રય પરમે- 
શ્રરના આશ્રયમાં રહીને નિભયથી ફરે છે, પાપ તેની આગળ 
અમંગલ રપે દેખાય છે; દુઃખપણુ વાસ્તવિક અમેગક્ નથી. વિ 


કફ્૯ 


પત્તિ પણુ વાસ્તવિક અમંગલ નથીઃ * આત્માને કેવી રીતે આત્મ 
પ્રસાદ લાભ થાય, ઇશ્વર કેવી રીતે નિરંતર જ્ઞાનની ગમાંખે પ્રકાશિત 
થાય, શમે વિષયમાં જેનો પ્રાણગત યત્ન કરે છે અને તેવા આચરણ 
કરવામાં જે તત્યર હેય છે. કેવા કામ કયાથી લોકે માન આપશે 
એ વાસ્તે તેને કષ્ટ સહન કરણજું પડશે નહિ. ઇશ્વરથી દ્રે 
થવામાં આવે એ ભયથી તે પાપથી ટર્‌ રહેછે, લોકો પછી ખરાબે 
કહે, એના ઉપર દૃષ્ટિ રાખીને” તેઓને કપટતા કુટિલતા છલ્- 
તાનો અભ્યાસ કરવો પડતો નથી. 

જેઓ ધર્મમાં ઘણી વેળા વિષયના સુખની હાનિ નેઇને ઇશ્વર- 
ના મંગલ સ્વરૂપમાં દોષ લગાડે છે, તેઓ ધામિકોના વૃદ્ધાવસ્થામાં 
જુવાનીનું બલ વીર્ય કામ કરવાનો ઉઠ્દોગ ન્તેઇને તે શું એન 
વી રીતે કહી શકશે ? વિષયનું સુખ નને ધમનો સાચો વિષય હે. 
તતો ધા(મિક માણસો! વધારે વિષયી હાત; એટલુજ નહિ પરંતુ 
ધમે જેટલો ઉપાજ્જન કરત તેટલો સર્વ દઇન્દ્રમના દરવાજાથી 
નીકળત, વિષયની લાલચ તેટલી વધત, ભોગની શક્તિ તેટલી 
પ્રખલ થાત. પરંતુ ખરેખર્‌ તેનાથી ઉલ્ટું જણાય છે. ખ્રભરસ 
ચાખનાર ધામિક વૃદ્ધ દિવસે દિવસ પોતાને પોતાના જવાના 
સ્થાનની આગળ જાણીને સવેદા પ્રસત્ર તથા હૃષ્ટ રહે ડેછે, વિષય 

ભોગની લાલચ તેને સુખ તથા દુ:ખ આપી શકતી મા 

ધમેપરાયણુ સાધુ મનુષ્યો વિષયના _સુખથી દૂર રહે છે. ન્ત- 
ણીને પાપી મનુષ્યો નિર્વિધ્રથી રહેછે એમ નથી. પાપીઓ જે પ્ર- 
માણનું દુઃખ સહન કરે છે તે પાપી જણે છે; ખીન્તે તે અંતધામી 
પુરૂષ નણે છે, તેઓની પામે નને કન, માન, એશ્વર્ય, ધોડા, રથ, 
હાથી, પલંગ ઇત્યાદિ હે હોય તો ત તેઓને કરઇ પણુ શાંતિ આપતું 
નથી. એટલુંજ નહિ પરંતુ તેઓ નરકના જેવા હૃદયને સર્વદા ખા- 
લે છે, તેઓને કંઈ સુખ ભોગવવાની શક્તિ હોતી નથી. તેઓની 
આગુળ આ જગત્‌ દાયમય જણાય છે, તથાપિ કરૂણા રિછુ 
પરમેશ્વર તેઓને ત્યાગ કરતો નથી; તેઓને પોતે દંડ આપીને 
વિષથથી સ્વપશથે ખોલાવે છે, 


ર૦ 


વજ ૩૫રેશ, 


(વિષય સુખ ગાને ખ્રહમાન ૬.) 

તે ભૂમામાંજ આપણું જુખ છે, થોડા વિષયમાં શખ નથી. 
વિષયે સુખમાં આપણો આત્માં તપ યતો નથી સર્વ વિષયસુખ 
ક્ષણભંગુર છે, અતિશય ન્હાનું, કદિ ધર્મના અનૃક્લ, કદિતિ પ્રતિ- 
ફૂળ, કદ્તો સેવા કરવા જેવું, કદિતે* ત્યાગ કરવા જેવું છે તેથી ભૂમા 
પરમેશ્રરજ આપણો તૃપ્તિના સ્થલ છે, આપણું શાંતિનું ધર છે. 
ખ્રલાનંદજ આપણું આલોક તથા પરલોકનું અવિનશ્વર (જેનો 
નાશ નહિ થાય) એવું કવચછે. વિષયસુખની તુલના ખ્ાક્ષાનંદ કાલમાં 
અનન્ત ગને ભારમાં પણુ અપરિમેય છે. ખ્રહ્માનંદ જેમ સ્થાયી છે 
તેમ ઊંડો છે, મનુષ્યનો આત્મા ખણું મોટો છે, ન્હાના પદાથમાં હમેશ 
લિપ્ત રહીને તે સારીરીતે રહી શકતો નથી. જે માણસ સેૌ- 
ભાગ્યનો જેનો પાર ન આવે એટલું દાન ભોગવે છે; વિષુલ 
માન, અતલ એશ્ચર્ય, મોટો હોદો, અટલ પ્રભુત્વ ભોગવવામાં ન્બા 
જીવતરને ગાલે છે; તેઓને તૃપ્તિનું સુખ કદિ જણાતું નથી, એવી 
જતની અતૃપ્તિજ તે ભૂમાના ઉપર આપણા આત્માને પ્રધાન 
આકષણ છે. વિષય શુખલમાં ન ખંધાતા વિષયના ખાહરના 
પૃદાધને શોધવામાં આવે છે; એજ ગપાપણે ઉત્કૃષ્ઠ અધિકાર છે 
ધમેના હેકમથી વિષયના પ્રભાવને મતિકૂલની ઈચ્છામાં લગાડી 
શકીએછિયે. એ આપણી આશ્ચય શર્ક્તિ છે જેનો આત્મા ધર્મ 
ખલથી ખલવાન થયોછે પુણ્ય જ્યોતિથી કે થયો છે, વિષય 
સુખ કેવો ન્હાના છે તેજ સમજે છે, આપણે સંમ્રામ કરીને, 
કુપ્રવૃત્તિને ખસ પૂવક નિરસ્ત કરીને ખૃણું આયાસથી ખહુ 
દિવસથી જે ધર્મરૂપી રત્ન ઉપાનન કરીએ છિયે, સુ કોઇ પાર્થિવ 
ધન તેના ખટલામાં ગ્રહુણુ કરી શકરં ? ના કદિ નહે. ધમતું જે 
છેલું ઇનામ ઇશ્વર છે. ઇશ્વરજ આપણે યથાર્થ લક્ષ્ય સ્થાન છે. 
તેનાથી ટૂર થદને ખોજી તરક જ્ઇસએછિયે તો ત્યાં અંધકાર જણાય 
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છે, હોકાયત્રનો કાંટા જેમ સ્વાભાદ્રિક અવસ્થામાં ઉત્તર દક્ષિણું 
તરક્‌ હૈય છે અને ખાહુરથી વિષ્ય આવેતો તે કાંટો ઉલટી તરૂ 
ચાલે છે, તેમ આપણે આત્મા પણુ છે આત્માની સ્વાભાવિક અન 
વસ્થામાં તે ઇશ્વરની તરક દષિ કરે છે. પરંતુ જે વિષયાકર્ષણુ 
પ્રખલ થાય, તે કુદષ્યાંત તથા ખરાખની સંગતની ચાલ ફેલાયતો 
તે ખીજ તરફ જય છે. આત્માની ઉત્તમ અવસ્થામાં ઇશ્વર તેની 
€પજવિકા છે, ધમેજ તેનો મેત્રી છે, પાપજ રોગ છે, ઇશ્વરથી 
છુટવું એજ અસ્વાભાવિક છે, ખાલક કાલથી દશ્વરનો ભાવ અને 
ધમનો ભાવ અલ્ય અલ્ય પરિસ્કુટિત થાય છે, વિષય જ્ઞાનની 
સાથે સાથે ખાલકના મનમાં ઇશ્વર જ્ઞાનનો આરંભ થાય છે અને 
વિષયબુદ્દન્‍ની સાથે તેની ધર્મ બુહ્િને! ઉટ્ધોધ થાય છે તે સ્વાભાવિક 
ઈશ્વરને! ભાવ અને તે સ્વાભાવિક ધમ”દ્ધિ ઉદ્દીપન કરવાને વાસ્તે 
પેહેલાથીજ ધર્મ ખતાવનારનો સહાય લેવો આવશ્યક છે. સત્ય 
વાત ખોલવાનો ખાલકોનો સ્વભાવિકભાવ છે, તેઓને કુટિલતા ન 
(શિખાડવાથી તેઓને જુઠ કૅહેવાની પ્રવૃત્તિ થતી નથી, પિતા માતાના 
ઉપર ખાલકોનો એક નિભરનો ભાવ છે એક અટલ નિદા છે. 
વયોવજ્િની સાથે તે સર્વ ભાવ ઇશ્જરમાં પરિચાલિત થવું સ્વા- 
ભાવિક છે; પરતુ તે સવે ઉદ્દીપન થતું નથી જાણીને હાલ નિન 
વાણુ જેવું ધણું કરીને દેખાય છે. જ્યારે તે નેય છે કે, 
તેઓના માખાપ કેવલ વિષયમાં મમ છે, ઇશ્વરોપાસનામાં કોઇનું 
ધ્યાન નથી; ત્યારે કેવીરીતૃથી તેમાં દ'શ્વરનો ભાવ સમુજ્વલિત 
થઇ શકે? ઉપલા કારણને વાસ્તે કુટંખમાં એક સતૃમાચાર્ય રાખવો 
અતિ આવશ્યક છે. આ ખ્રહ્મવિધાલયનો કેવલ ઉપલો ઉદેશ 
સિદ્ધ કરવાને વાસ્તે સ્થાપિને જેના યોગે ધર્મનો ભાવ અને ૪” 
કરનો ભાવ સવના આત્મામાં નત્રત થાય. ધર્મનો ભાવ કર્સ- 
વ્ય જ્ઞાન, ઇશ્વરને મળવાની ઇચ્છા સર્વના મનમાં છે; પરંતુ તેને 
ખાહ્‌ર કાહંડીને ખતાવવું એ આ ઉપદેશ આપવાનો ઉદેશ છે, 
શરાપણેં દુર્ખલતાથી જેવા જડ થયા છિયે, તેવા અજ્ઞાનથી થયા નથી. 
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દળ ધોડી ટો ઝડ લોડર ડડ દ ડત 
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આપણે જેને ક્ત્તવ્ય સમજએ છિયે ઇશ્વરનો હુકમ જાણીને 
માનીએ છિયે, તે નને આપણે કરી શકીએ તો આપણા સૈભા- 
ગ્યની સૌમા થઇ શકશે નહિ ધમનો હુકમ આપણી ખુદ્ધિમાં 
સોનાના અક્ષરથી લખેલાં છે, નુ તીત્રતર, ધિક્કાર, ખરાખ પ્રવૃત્તિ 
અનેક સમયે સંકુચિત કરે છે; પરંતુ તે ધર્મતાખલને અધિક ખ- 
લવાન કરવો નેઇએ, આપણે ને ઇશ્વરનો ભાવ કેવલ સ્વ" 
ભાવના હાથમાં અર્યણુ કરીને ખેસ્મી રહ્યા તો તેના યોગે કંઈ 
પણુ ફૂલ ઉત્પન્ન થશે નહિ. નને માણુસનું મુરદુ ન્તેઇને આપ- 
ણને વૈરાગ્ય ઉત્પન્ન થાય ને વિપત્તિમાં પથ્ચાથી ઇશ્વરને યાર 
કરવામાં આવે તો તેનાથી કંઈ થનાર નથી, આપણે સર્વ સમ- 
યમાં તેના આશ્રિત છિયે અને તે આપણો એકમાત્ર આશ્રયદાતા 
છે; “ને ભાવ નિરંતર મનમાં રાખવો નતેઇએ આપણે જેમ ખં- 
છુની સાથે એક પ્રકારનો સંખંધ ખાંધીએ છિયે. તે પ્રમાણે ઇન 
શરની સાથે સંબંધ ન ખાંધવાથી તેને જાણવાનું કઈ, ફૂલ થતું નથી 
આપણે ન્તણી શકયા કે ઇશ્વર આપણે] પરમ પિતા છે, આપણે 
સવ તેના પુત્ર છિયે; પરંતુ છેકરાંના પ્રમાણે ને તેની ભક્તિ ન 
કરીએ પુત્રના પ્રમાણે તેના ઉપર નિર્ભર ન થઇએ, તો તે જ્ઞાન 
થવું ન થવુ સમાન છે. આપણે જાણ્યું કે ઇશ્ર સર્વજ્ઞ સવૅ 
વ્યાપી છે $ પરંતુ અલ્પજ્ઞ માણુસને જે પ્રમાણે સાક્ષાત્‌ નતેઇએ 
છિયે તેને ને તે મમાણે ન નેઇએ; સામાન્ય લોકની ખાતર 
કોઇ અસત્કમંથો જેમ નિવૃત્ત થઇએ છિયે, ઈશ્વરના અનુરોધથો 
તેટલાની પણ ર્હ્ષા કરીને ન ચાલીએ તો તે જ્ઞાન વથા છે આ- 
પણે ને કામની વખતે ઇશ્વરને ભૂલી જઇએ અને કેવલ ઉપાસ- 
નાના સમયમાં તેને યાદ રાખીએ તો હાલ તેની સાથે જેઇએ 
તેવો સંબધ ખંધાયલો નથી, કામની વખતે પોતાનું કામ રે 
નાની વેળાએ તૈનું કાર્ય કરવું એ ઠીક નથી. ધર્મનું કાર્ય જે જે કંઇ 
કરવામાં આવે સવે તેનું કાર્ય તેવું પ્રિય કાર્ય સમજવું; «વાથ 
પરતાની ખરાખ સલાહુથી જે કેઈ ધર્મવિરૂટ્ કાર્ય કરવામાં આવે 
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છેતે તે તૈતું કાય નથો, તેને હર કરશું એ આપણું કત્તન્ય છે, જ્યારે તે 
સ્આાપણે ન્યાયવાન રાજ છે  ગ્મને આપણે તેની પ્રનત છિયે, ત્યારે 
તેનો હકમ ન માનવો; રં એ ખરાખ કામ નથી? જ્યારે તે આપણે 
માલેક છે અને આપણે તેના હુકમમાં રહેનારા સેવકે છિયે, ત્યારે 
તેના કામમાં અવહેલા કરવી રું અકૃતજ્ઞતાનું કામ નથી ? 

ઇશ્વરની સાથે સંબંધ ખાંવવો એ આલેોકમાં આવશ્યક છે; 
નહિતો આપણી ખરાબી થવાશ્રી સંભાગના છે. કામ કાજની વે- 
બાગ બ્રાહ્મસમાજના સરવ સમયમાં આપણે તેના કામમાં અને 
તેની ઉપાસનામાં હ્વાગ્યા રહીએ તેની ઉપાસનાથીજ આપણામાં 
દેવત્વ આવે છે. સંસારના દુ(દૂવસની ખરાખીમાંથી પરિત્રાણ 
થવા માટે ખ્રહ્મરૂપ નિકેતન અમોને અહાંઆં આવશ્યેક છે, આન 
પણે જે અવસ્થાંમાં રહીયે તેમાંથી કોઇઇ આપણને વિચ્છિત્ન કરી 
શકતાં નથી. સંપદદ અને સપદની સાથે રેહેનારાઓ પણ નૅ 
આપળણુને પરિત્યાગ કરે, ખંધુઃએો ને આપણને છોડે, તથાપિ ઇ- 
શ્રથી આપણે વિચ્છિન્ન થતાં નથી. આપણે એકાંતમાં એકલા 
નથી વિપત્તિના સમયે પણુ નિરાશ્રિત નથી, પરતુ ઇશ્વર આપણી 
સાથે સર્વદા છે અને તે તેના શીતલ આશ્રયની છાયા સર્વદા વિ- 
સતાર કરે છે. આ વિસ્તીણું જગત્‌ સ્મશાનના પ્રમાણે ફ્ાન્ય નથી 
પરંતુ એ ઉત્સવ-પૃણે દેવ મંદિરે છે. 


જે માણસ ઇંશ્વરથી ટ્ર થાય છે, તેને કોઈ જતની શાંતિ થતી 
નથી, સાંમારિક સંપટ ટ્માજ પ. સવસ્વ જવન જય છે, સાં- 
સારિક વિપત્તિ તેને મત્યુંના પ્રમાણે જ્ણાય છે, વિષયમાં નિમગ્ન 
મતુષ્ય વિષય લઇને સરખી થઈ શકતાં નથી. વિષય મેલવાની 
પેહેલા જે પ્રમાણેનો ઉયાગ કરેછે તે પ્રમાણેનો ઉધમ વિષય 
મળવા પછી રેહતો નથી; પાછો નવા વિષયના પછવાડે મન 
રાડે છે. વિષય લાભથી ત્તતિ સુખ કદિ થતું નથી પ્રથમતઃ વિષય 
સ વાસ્તે કેવું આગ્રહ તથા દુઃખ સહુન કરવું પડે છે, દ્તિીયતઃ 
ન મળ્યાથી કેવું દુઃખ જણાય છે, તૃતીયત્‌ઃ વિષય મળ્યાથી પણુ તેની 
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અતૃપ્તિ, ચતુધેતઃ મળ્યા પછી. તેનો નાશ થવાથી કેવી યંત્રણા સહુન 
કરવી પડે છે ? આ સર્વ દુ:ખ તથા વિડેખનામાંથી ધોર વિષયો મા- 
ણુસ હમેશ કૂરે છે. કયાંથી તે શાંતિને પામતો નથી. તેઓ 
મમૃતના છોકરા થઇને સંસારના ચક્રના આવત્તિત થાય છે, ડયાં 
પણુ શાંતિ મળતી નથી. તેઓ સુખ મેળવવાની આશાથી ડૂરે 
છે અને ત્યારખાદ સંસારના ઉયર માણુસ ઉપર્‌ વિરક્ત થઇને . 
ઈશ્વરના મંગલ સ્વરૂપમાં પણ દોષ જગાડે છે, 


તે સધળા માણસો! ન્નણતાં નથી કે ક્ષુદ્ર વિષય લઈને માણુસ 
કટાપિ તૃત થઈ રશાકતો નથી, જેઓ ભૂમા ઇશ્વરને પ્રાપ્ત કરી 
લીવ છે તેઓ સવતોભાવથી પરિતપ્ત છે, ઈશ્વરને જેઓએ 
મલ ધન પ્રમાણે સંચિત કરી રાખ્યો છે; પાર્ષિવ વિષયના અન 
ભાવથી તેઓ મુંઝાતા નથી- વિષયજનિત «પવ, શેક; સસા- 
રની વિપદ સંપટ તેએ ને વિકાર કરી શકતા નથી. સવે અવ- 
સ્થામાં તેઓ કત્તબ્યકર્મ સંપન્ન કરીને સુખી થાય છે ધન મળ્યાથી 
પણુ તેઓનું એક પ્રકારનું કવેવ્ય થાય છે, દૃર્દ્રિવસ્થામાં પણુ 
તેઓ ખીજ જાતતું કર્ત્તવ્ય સમજે છે. તેઓ કોઇ પણુ પ્રકારનુ 
કામ કરે છે, તે ઇશ્વરને સમર્ષણ કરે છે, તેના પ્રિય કાયથી કોઇ 
તેઓને આકૃણટ કરી શકતા નથી. જેઓ તે મહાન પુર્ષને પ્રાપ્ 
કરીને મહત્વને પામ્યા છે; તેઓ તેં સવ સંપદના સંપદને પ્રાપ્ત 
કરી લઈને સુસંપન્ન થયા છે. 

વિષય સુખમાં ને આપણે પ્રમત્ત થઇએ--સંસાર વિના ને 
સ્માપણી આગળ ખીન્ત સવે અસાર જણાયતો આપણે આપણા 
મહત્વના શ્રેષ્તર અધિકારથી જુદા થર. ઇશ્વરની સાથે આપ- 
ણો જે સવ સેખંધ છે, તે અનનુૃસત રહે છે. ધર્મના જે સર્વ 
મહાન ભાવ છે, તેં છુપીરીતે રેહેલા છે. સુખજ જેઓને ધર્મ છે 
નમને સુખજ છે, નિઃસ્વાયે ભાવ તે રું છે, તેઓ કેવી રીતે જાણી 
શકશે ? બ્રહ્મષરાયણુ મનુષ્ય ધમને વાસ્તે અનાયાસથી પ્પ્રાણ 
આપવાને તૈયાર થાયછે, તેઓની આગળ તે કેવલ ભૂલ જ્ણાય 
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છે. ઇશ્વર પ્રીતિ મતુષ્યને દેવત્વ પદમાં સ્થાપિત કરે છે, તે કહ્પ- 
ના માત્ર જણે છે. તે પંડિતસ્મન્ય મતૃષ્યોને અશેષ શાસ્ત્ર 
સિધુ મંથન કરીને આ સ્થિર્‌ કર્યું છે કે માણસના સર્વ કાર્યમાં 
સઘલા ધર્મનું લક્ષ્ય કેવલ સ્વાર્થપરતા છે. તેઓ મનુષ્યના મહુટ્દ 
ભાવોને પર] ભાવના પ્રમાણે કરવા ચાહે છે અને તેઓ જ્ઞાન ધર્મ 
ખુદ્ધિવાળા આત્માને જડ કરવા ચાહે છે. તેઓ માણુસની આ* 
શા ભરશો, જ્ઞાનધર્મ, સવને ચઆ સૈંકીણું સ્થાન તથા સંકીણુ કા- 
લમાં ખૃદ્ધ કરવા ચાહેછે અને મુત્યુની સાથે તેના આત્માને 
ધ્વંસ તથા નાશ ઘોષણા કરેછે. સાવધાન થઇને તેઓને ઉપદે- 
શાર્‌પી ઝેર કોઈ પ્રમાદ ત્રસ્ત થઇને ભક્ષણ ન કરે. ર 


જેઓ ધમેના માર્ગમાં ઉભા રહ્યા છે અને પુણ્યપદવીમાં આ- 
રહણુ કરેછે તેઓ ઉપલા પ્રકારના ભ્રમજલમાં કદાપિ પડતા નથી 
પ્રુણ્યની કેવી મનોહર મૂત્તિ છે-ઇશ્વરપ્રીતિ કેવો! રમણીય પદાર્થ છે- 
બ્રહ્માનંદ કેવો મહાન છે-ઇશ્વરનીમાથે કેવા પ્રકારનો ચિર સંખબંધછે, 
તેઓ પરીક્ષાથી જણે છે, વૃથા યુડ્તિથી તેઓ ભૂલતાં નથી. એકતો 
આપણા દેશમાં અધમેનું ધર થયું છે, તેમાં વિજ્ઞાન શાસ્ર પણુ નને 
નીચ હોન પાપ કલંકિત કરે ઉપદેછા પણ જૉ તે પ્રમાણે ન થાય, 
ગૃહીતાપણુ જે વિનીત ભાવથી સવ ઉપદેશ ત્રહુણુ ન કરેતો આ દે- 
શામાં મંગલ થવાનું નથી. જેઓ એ પ્રકારે વિષમ વિષયને ઉપર 
રાષ આપે છે, તેઓ આપણા સ્વભાવના ઉપર દદિ કરીને એ 
પ્રમાણેનો ઉપદેશ આપે છે, અનૈત કાલને વાસ્તે આપણા આન 
ત્માની સાથે પરમાત્માનો જે સંખૅધ છે તે તેઓ વિનાશ કરવા 
ચાહે છે. તેઓને એક પ્રકારના આત્મધાતી કહીએ તો કેહેવાઈ શ 
કાય. એકવેળા પરીક્ષા કરીને જુઓ, ધર્મનો કેવો પવિત્ર પ્રશાંત 
ભાવ-ભૂમા ઇશ્વરમાં આપણું કેવા પ્રકારનું સુખ, બ્રહ્માનંદ કેવો 
સુગંભીર, કેવો સ્થાયી છે; તો બીન્ન ભૂલ ભરેલા માર્ગમાં જવું પડશે 
નહિ શમાપણે જ્ઞાનાલાપમાંજ તૃત ન થઇએ. ઇશ્વરમાં આપણી ફ્ે- 
ટલી પ્રીતિ ઉત્પન્ન થઇછે તે તેના કાર્યૈ કરવાની વેળાએ પરીક્ષા 
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થાયછે. તૅના ઉપર પ્રીતિ કરવી અને આનદની માથે તેના પ્રિયકાય 
સાધન કરવા. એનાથીજ મંગલ થશે અને એનાથીજ મુડ્તિ થશે. 





સપ્તમ ૩પરેશ, 


( પરલે।ક. ) 

પરલોક અને પરલોકનુ સાધન અવિવેકોની આગલ જાણવામાં 
આવતુ નથી. તો તેઓ પરલોક્ના વિષયમાં રું સમજી શકશે ? 
વિષયની સાથે જડિત થઇને તેઓ પોતાને પણુ ભલિ ન્નય છે. 
વિષયજ સાર્‌ છે વિષયજ સત્ય છે, એ પ્રમાણે જે સમજે છે ને 
ગણતરી કરવાની વેળાએ પોતાને છોડીને ગણે તો પરલોકતુ સાધન 
ઝયાંથી થાય ? વિષયજ સવૈસ્વ છે, વિષયી જે હું છું તે કંઈજ નહિ; 
આ પ્રમાણે જેના વિચાર કરીને કાર્ય કવાથી પરલોકનું સાધન કદિ 
થઇ શકતું નથી. પરલોકતુ સાધન કરવાની પેહેલા આત્મ ૬ષિ 
ગાવશ્યક છે. વર્‌ ખાહુર્ની વસ્તુના અસ્તિત્વના ઉપર સંશય 
મનમાં આવી શકેછે, પરંતુ હું છુ એનાથી કોઇને પણુ સંશય થતો 
નથી. ખાહણરની વસ્તુના ઉયર સશય આવ્યાથી મોટા પરમાણુની 
આવશ્યકતા છે-દ્શનેન્દ્રયના ઠ્રારાપ્રમાણુ ન હોવાથી સ્પશન્દ્રયનુ 
પ્રમાણુ જોઇએ, અટકાવ થયાથી તે પ્રમાણુ વધારે દઢ થાય છે; 
પરંતુ પોતાને જણુવાને વાસ્તે પ્રમાણની આવશ્યકતા પડતી નથી, 
ખીન્ન સાક્ષીની સાક્ષ્ય લૈવાની પ્રયોજનતા જણાતી નથી, કારણુ 
કે પોતે પોતાની સાક્ષી આપે છે. આત્મજ્ઞાન કેવલ માણુસનેજ 
છે, માણસ આત્મજ્ઞાનવેના થયાથી તે ધેલા માણુસના પ્રમાણે 
કાધે કર્‌ છે. ગાંડો મનુષ્ય જેમ સ્વમામાં પોતાને ન જાણીને 
કેમે કરે છે અને તેને કેવળ નરશ્રત કરવાથી તે સવ સમજી શકે છે, 
તે પ્રમાણે મનુષ્ય પણુ આત્મજ્ઞાનવિનાનો થઈને કામ કરે છે, 
ત્યારે તેને કેવ જત્રત કરવાની આવશ્યકતા છે; પશુઓને *આ* 
ત્મજ્ઞાન નથી તેઓ ક્તુત્વ સમજીને કામ કરતા નથી, વિષયા 
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સડતમાં રડે છે, મનુષ્યમાં આત્મજ્ઞાન છે, પરંતુ તે પણુ કદિ કદિ 
આત્મ વિસ્મૃત થાય છે, તેઓની વિસ્મુતિ ભાંગવાને વાસ્તે તેને 
જત્રત કરવા જઇએ. માણુસની એક એક વેળાએ એવી હીન 
અવસ્થા થાય છે કે તે પોતાની તરક જેતો નથી. જેઓ ઊંચા 
તથા મોટા છે તેઓજ જ્ય છે. સ્પશૈ કરવામાં આવે છે 
તેઓ તે સત્યને મનમાં લાવે છે, અને જેઓ ટુકા અને 
ન્હાના છે જેઓ અદશ્ય તેન્મોજ તેઓની આગળ ગઅસત્યરૂપથી 
દેખાય છે. પરંતુ વસ્તુતઃ ઠીક તેના વિર્‌ષ્દ્ર છે. એટલુજ નહિ 
પરંતુ ઊંચી તથા મોટી વસ્તુના ઉપર ખોટો સંશય ઉત્પન્ન થઇ 
શકે છે, પરંતુ પોતાને હું કદિ સંશય કરી શકતો નથી, ત્યારે સંશય 
કરે છે કોણ? જેમાં આપણે હોતા નથી, એટલા માટે હું છું, નહિ 
તો આપણે સંશય પણ ખોટો છે; આ વખતે સંશય પોતે 
પોતાને તોડે છે, હું પ્રત્યક્ષના વિષય નથી પરંતુ હું પોતે પોતાને 

ર જાણી શકંછુ છું ગ્મૅકજ વસ્તુ છુ-મારી સધળી ચિતા; મવે ભાવ, 
સમુટાય કામના એમાં આશ્રિત થઈ રહી છે. હું વિભાગના 
યોગ્ય નથી, ખાલ્ય કાલે હું હતો આજે પણુ તે હું છુ. હું મોટો 
નથો, ન્હાનો નથી, લાંબો નથી, પેોણેલો નથી, હું આકાશમાં 
નથી, હું ચિંતા મસ્તિષ્કમાં છું-સાવના હદયમાં છું-દુઃખતી આં- 
ગકીમાં છું; એમ નથી. પરંતુ મારી જે કંઇ ચતા, જે કેઇઈ ભાવ, 
જે કંઇ દુઃખ, તે મારૂજ છે, તે સર્વ શરીરમાં લગાડવું એ અ 
ત્યંત ભૂલ ભરેલો વિચાર છે, કારણુ કે ચિંતા ઇત્યાદિ સર્વ વત્તિ 
કેવલ આત્માની છે. એ સવ આત્મતત્વ સમજવાને વાસ્તે 
પ્રમાણની જરૂર પડતી નથી. 


હું અને માર્‌ શરીર, એ ખન્નેને જુદ્દા કરીને સમજ્યાથી પરકા- 
લતું પ્રમાણ સહજમાં મળે છે, હું મારા શરીરથી જુદો છું, હું 
જ્યારે દુરખીનથી ગ્રહું ઉપ્રહની ગતિ વિધિ નિરૂપણ કરૂં છું; ત્યારે 
" તૈ દુરખીન પણુ હું નથી, અને મારી આંખ પણુ હું નથી. મારૂં 
માણું પણુ હું નથી, મારૂં હૃદય પણુ હું નથી. અન્ન પાનથી શરીર 

૪ 
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ખૂલીષ્ટ થાય છે, રોગથી શરીર ક્ષય થાય છે અને કેટલાક વર્ષમાં 
તેના પ્રત્યેક પરમાણુ એકીવેળા ક્રેરકાર થઇ જય છે; પરંતુ હું જે 
એકજ છું તે એકજ રથો છું. વિષય અને વિષયી, એધકાર્‌ અને 
પ્રકાશના પમાણે પરસ્પર જુદ્દા સ્વભાવના છે. જેએ એમાંથી 
સર્વ પ્રભેદ દૂર કરવા ચાહે છે, તેઓ હજરો ચૃડ્તિથી પણુ તે અતિ 
સામાન્ય લોકને પણુ સમજવી રાક્તા નથી. વિષય અને વિન 
ષયી એમાં કંઇજ એડઝય નથી. એ જંનેના કોઈ પણ ગુણ સમાન 
નથી. અકૃતિ; વિસ્તૃતિ વિષયના ગુણ; ને સ્મરણ । ઉંઘના, અનુ- 
માન; પ્રીતિ, દયા, શ્રદ્ધા, કૃતજ્ઞતા; એ વિષયીના ગુ'ગુ છે; એમાં 
કંઇ પણુ સાદશ્ય નથી. એક જણ દ્રેટા, સ્પ્રણા, ધ્રાતા, મન્તા, 
બોદ્ધ, કત્તી, ખીજ આપણા પ્રત્યક્ષના વિષય છે, આકાશ નથી અને 
જડ વસ્તુ છે, એ આપણે મનમાં લાવી શકતા નથી; પરંતુ આ- 
કાશ વિષયીનુ અવર્લબન નથી. 

જ્યારે શરીર આત્માથી એટલો જુદ્દો છે; ત્યારે મરીગયા પછી 
આત્મા કેવી રીતે નાશ થઈ શકરો. કેદ વસ્તુને વિનાશ થતો 
નથી, જેની સજન શકિતથી ગમા સર્વ ઝદ થયું છે, તેની સહાર 
શાઝ્તથી આ સવનો નારા થઈ શકશે, ઇશ્વરની પાલવાની ઇચ્છા- 
ના વિરામ વિના સૃષ્તિં કંઇ પણ નાશ થ૪ શકતું નથી. પરંતુ 
ઇશ્વરની તે ઇચ્છાનો વિરામ થયો છે કે નહિ, આ પ્રશ્નનો ઉત્તર 
જડ વસ્તુથી મળે છે. જડ વસ્તુમાં કોઈ વસ્તુનો વિનારા થતો 
નથી. પાણી વરાળ રૂપથી ઊંચે જઇને સ્કાય છે, પરંતુ તે વરાળ 
પાછી પાણીની મૂર્ત્તિ ધારણુ કરે છે. સુકાયલા ઝાડના પાતરા જ- 
મીન ઉપર્‌ પડીને અટશ્ય કે છે; પરંતુ તે વળી વરાળમાં થઇને 
વનસ્પતિની વૃદ્ધિ કરવા મદદ કરે છે, મરેલા શરીરના હેર- 
એક અંગ, પ્રવ્યેક હુડકા, પ ક પરમાણુ વિચ્છિત્ર થાય છે; પરતુ 
તેમાં કંઈ વિનણ થતું નથી. એટલા માટે કોઈ ઉપમિતિ દ્રારાએ 
સપ્રમાણ થતું નથી ફે કે મૃત્યુના પછી આત્માનો નાશ થશે. જ્યારે 
એક જડ પદાર્થના પરમાણુ વિન થઈ શકતા નથી, ત્યારે ઈશ્વર 
કેવી રીતે આત્માને નાશ કરવાની ઇચ્છા કરે, 


શટ 
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પરંતુ મરતી વેળાએ શરીર જેમન્ભાંગી જાયછે, આત્મા રું તે 
પ્રમાણે ભાંગી જતું હરો? એનો ઉત્તર ના, શરીર પરમાણુવાળું છે 
જીવાત્મા એકજ વસ્તુ છે. શરીર અવયવવાળું છે કે; જવામા 
અવયવ વિનાનું છે. જીવાત્મા આકાશમાં નથી; એટલા માટે 
તે વિસ્તુતિ વિનાનોછે. જીવાત્મા એકજ વસ્તુછે, એને વાસ્તે ઘણા 
પ્રમાણ તથા _વુક્તિની જર્‌ર પડતી નથી. હું એકજ છું, ખે નથી, 
તણ નથી, ન આપણા આત્મ પ્રત્યય સિદ્ધછે. જને જેને ણુ પ્રુન 
છવામાં આવે કે તમે કેટલા જણ છે।? તો તે પ્રશ્ન હસવા જેવો] થઇ 
પડશે. આપણું શરીર સપૂણું રીતે ફેરફાર થાય છે, પરંતુ જે હું 
આગળ હુતો તે હું હમણા પેણ છું ઉપલું જ્ઞાન પ્રત્યેક માનસિક 
ક્રિયાના મૃકમાં છે. આપણો વિચિત્ર ભાવ, વિચિત્ર મનોવૃત્તિ; આ 
એકજ વસ્તુથી અનુભવ કરીએ છિયે. હું એકજ છું ગઆ જ્ઞાન ન 
હોય તો આપણે કોઇ વિષયને વિષય સમજીને અવવષારણુ કરી 
શકત નહિ; સવ આપણી આગળ અસંખંધ વિચ્છિત્ત થાત અને 
આપણી આગળ તેઓનું રેહેબું અને ન રેહેબું સમાન થાત, હું એ- 
કજ વસ્તુ છું. એ વાસ્તે આપણો નાશ થઈ શકતો નથી. શરીર 
પરમાણુવાળું છે. એટલા માટે તે પરમાણુ જુટ્ટા થયાથી તે શરીર 
નાશ થઇ શકેછે; પરંતુ આત્મા એકજછે, તેના નાશ પૃણુ નથી 
અને ભાંગતો પણુ નથી. 


અહોં આપણો આત્મા રારીરમાં ખષ્ધ થઈ રલ્લો છે. કે[ઇ 
કોઇ કહે છે કે શરીરથી મુ#ત થયાથી આત્માનો નાશ થશે. આ 
કેવી ખોટી ઉઝડ્તિ, એ કેવો ખોટો વિશ્વાસ? કૈદીને ને એવી 
આશા આપવામાં આવે કે તમે જ્યાં સુધી કેટખાનામાં રેહેશે ત્યાં 
સુધી તમાર્‌ મંગલ થશે; મૃકત થયાથી તમારૂ મુત્યુ થશો; તો તેથી 
તેને કષ્ટ મોટું જણાશે. આપણું શરીર કેદખાનું છુ. એમાં આત્મા 
સ્વાભાવિક સ્કર્તિ તથા પ્રભા ખંધ થઇને રહલા છે. માણુસ ખાધા 
પીધા અને ઊંધવા વિના જવન ધારણ કરી શકતો નથી. શરીરની 
સાથે આત્માનો અસ્થાયી સખંધ છે; પરંતુ કેવલ આ શરીરનું લાલ 
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ન પાલનમાંજ હૈય તો માણુસનું સવ જીવન ગત થાયછે. 'કાચ 
જેમ જમીન ઉપર્‌ પડવાથી કટકા કડકા થાયછે, શરીર પણ તે 
પ્રમાણે થાયછે. એકવાર માત્ર શ્વાસ ખંધ થયાથી શરીરમાંથી પ્રાણનો 
વિયોગ થાય છે. અહીંઆં આત્માનો સ્વાભાવિક સ્વાધીનતા કેટલી 
વેળાએ નાશ થાય છે અને તે દાસના પ્રમા'ગે આ શરીરના ઉપર 
જેટલા વિષય નિર્ભર કરે છે. એક એક વખતે આપણા મનનો ભાવ 
એટલો અધિક થાય છે, એટલો ગાઢ થાયછે, એટલો જ્લદી સં- 
ચારિત થાય છે, તે વાડયથી કહી શકાતું નથી, ન્નેવારને વાસ્તે આન 
ત્માની આંખના જેવા ખે ગવાક્ષ જેઇએ; જવાને વાસ્તે પગ રૂપ 
ખે ક્ષીણુ યદિનું આવશ્યક કરે છે. સાક્ષાત્‌ મૃત્યુની છખી નિદ્રા રજ 
રાત્રે આત્માને મુતવત્‌ કરી મુકે છે. અહાંઆં આત્મા મૃત્યુ અને 
અમૃતની સધ સ્થાનમાં રહ્યું છે. અમૃત ધામજ તેનું યથાર્થ ધામ 
છે; મુ#ત ભાવજ તેનો સ્વાભાવિક ભાવ છે. જ્યાં સુધી આપણે 
આત્મા ખંધીખાનામાં ખંધ છે, ત્યાં સુધી જવતો છે, મુગ્ત હોવા 
છતાં મૃત છે; એ ધણી ભયાનક વાત છે? એ વાત સત્ય હોય તો 
પુથ્વીના સર્વ ખનાવ અમલય્ર થાય છે, મતુષ્યનું છવન સંપૂણુ 
રૌતે નિષ્ક્લ થાય છે. ઇશ્વરના મંગલ સ્વરૂપના ઉપર નિભેર્‌ ક- 
રીને એ વાત કોઈ કહી શકતા નથી. શરીર આપણું સવેસ્વ નથી, 
આત્માજ સાર પદાર્થ છે. શરીર અને આત્માનો મેળાપ થવો એ 
જે આશ્ચર્ય ન્યાપાર છે; આત્માનું જુદુ રેહેવું એ કંઇજ આશ્ચયે 
નથી, શરીર વગર જીવાત્મા રહી શકે છે એ મનમાં લાવવું અતિ 
સેહેલુ છે; શરીરની સાથે તેનો કેવી રીતનો સંખંધ થયો એ સમ- 
જવું કઠણુ છે, 


પરકાલના વિષય ચારે તરકના પ્રમાણુથી દઢ વિશ્વાસ થાયછે, 
ધણુકરીને જ્યારે આપણે આપણી ફરજ સમજી રશાકીએ છીયે 
ત્યારે પરકાલનેો વિશ્વાસ અત્યંત €જ્જ્વલ જણાય છે, જ્યારે અ।* 
પણે વિષયના પ્રતિફૂલમાં જઇને પોતાને સ્વતંત્ર રૂપથી ઓલખી 
શકીએ ત્યારે પર્કાલની છાયા અહીંઆં નતેઇ શકવા પામીએ છિવે 
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શેકડો યુડિતિ એકત્ર કધાથી પણુ અપગો આ કત્ત્વ જ્ઞાનને વં- 
ચિત કરી શકતાં નથી. આપણે કત્તત્વનો ભાર આપણે પોતાની 
મેળે સમજી શકીએ છિયે. આપણો અંતરાત્માજ એને પ્રમાણ છે. 
હરએક ધર્મ કાર્યમાં આપણો ત્યાગ જેટલો અધિક થાય જેટલો આ- 
પણામાં ધર્મનું ખલ પ્રકાશ આપે છે, આપણી સ્વાધીનતા તથા કર્ત્તત્વ 
આપણે તેટલા સમજ શકીએ છિયે. વિષયાકર્ધના પ્રતિફ્લમાં આપ- 
ણી ઇશ્છાને જેટલી લગાડું; તેટલા સમજવાને સમર્થ ઇશુ કે 
વિષયથી સ્વતંત્ર છિયે. એ પ્રમાણે કર્ત્તુત્વ જ્ઞાન અને કર્ત્તવ્ય જ્ઞાર 
ધમનો એક પ્રધાન પુરસ્કાર અને પરકાલનો પ્રધાન પ્રમાણ સ્થલ 
છે, એકવાર કુપ્રવત્તિના પ્રતિસ્નોતમાંજ કેણણુ પોતાને સ્વાધીનતા 
જેઈ શકે છે? સ્વાર્થયરતાને વિસજ્જેન આપીને કો'ગે પોતાને 
પૃથ્વિના અનુપયુક્ત અને શ્રેટ લોકના ઉપય્ર૭ત કેહવા ? એક સ્વા- 
ધોનતા સ્વતંત્ર કાયેજ પોતાના કત્તત્વ ગને સ્વાધીનતાને જેમ ક 
કેત કરવામાં ગ્રાવે છે, રોકડૉ ચુડિ તથી તેમ કરી શકાતું નથી. એક 
કષ્ઠવાળું ધર્મનું કામ વિપક્ષ વાદીએઓની યુઝિતિથી ખંડનમાં અતી તીક્ષ્ણુ 
હુથીઆરવાળછું થાય છે. આપણુને સલ્ોકામાં પરકાલનેો કંઇ પણ 
આભાસ ન મળત તો તેથી દઢ વિશ્વાસ પરલોકના વિષય થાત 
નહે. આપળે અહીંઆં મૃકત ભાવને ન સમજ્ત તો મુક્તિના વિષય 
કંઈ પણુ સમજી શકત નહિ. અહીંઆં આપણે વિષયાકરષને જેટલી 
વાર ટૂર કરસું; મુડત ભાવને જેટલું સમજરું, તેટલું પરકાલને મતમાં 
જાત્રત રાખવાને શઝ્તિવાન થરું. 


જ્યારે નેવામાં આવશે કે વિષય પ્રવાહના પ્રતિસ્તાતમાં અનેક 
વખત જવામાં આવે છે-ઘ-ન્દ્રિય સુખને દૂર કરવામાં આવે છે, 
ત્યાગ સ્વીકાર કરવામાં આવે છે, પ્રવૃત્તિની સાથે લઢાઇ કરવામાં 
આવે છે, એટલું” નહિ પરંતુ તે સર્વ કામ પૃથ્વીની સાથે જેવું 
નઇ તેવું યે યોગ આપવાવાણું નથી- તેનાથી સંસારની પણ ઉત્ન- 
તિ થતી નથી-ધન માન પણુ ઉષાજન થવું નથી, _સ્વાર્થપર- 
તાતી પણ તૃપ્તિ થતી નથી; ત્યારે એનાથી સિદ્ધ થાય છે કે, આ- 
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પણે કેવલ આ પુથ્વીના જજ નથી; શ્રેણ લોકના લાયક જ્ઞાન અનં 
ધમ શિખવાને વાસ્તે આ પૃથ્વીમાં કેટલોક વખત રેહેવાને આવ્યા 
છિયે, પશુઓનું એવું નેક પણ અંગ નથી, એવી એક પણુ પ્રવૃત્તિ 
નથી, એવું કં/જ નથી જેનાથી આ લોકમાં સારી રીતે ઉપયોગ કરી 
શકે. મનુષ્યમાં એવું કેમ નથી? જનમંડલની શુંખલા રેહેવાને 
વાસ્તે ખીન્ન નાનાપ્રકારના ઉપાય થઈ શકત-પરમેશ્વર માણસને 
પશુઓના પ્રમાણે કેવલ મવૃતિના બાખેદાર કરી શકત; તે તેના 
સવાર્થપરત્‌ાને વધારે ટૂર જેવા વાળો કરીને જનમંડલની મયીદા 
રક્ષા કરી શકત, પરંતુ માણસ માત્ર આલોકને પ્રાણી નથી એવું જાન 
ણીને જગદીશ્વરે એવું આપ્યું નથી, ધમનો સ્વાર્થ વગરનો જે ભાવ 
છે તે પૃથ્વીના ભાવથી અંતે ઉચચ છે.-સંસારના ન્હાના વિષય 
સવને ઉપયોગ વિનાના છે. માણસ ધર્મની સાથે નિષ્કામ મિત્રતા 
ખાંધ્યાથી પોતાને વૈષયિક ક્ષાતે વૂદ્ધિનતી આશા ભયમાં વિશેષ 
વ્યાકુક થતા નથી, ધમૌનુષ્ટાનમાં પોતાને પવિત કરીને પૃથ્વીથી 
ઉચ્ચતર ધામના લાયક કરે છે. ગઅહીંઆંથી આપણે પરકાલનો આન 
ભાસ મળે છે, આપણે જીવદૃશામાં ધર્મના અનુરોધથી વિષયના ઉ- 
લટા જઇને મુકતાવસ્થા કેટલુંક ન્નણો શકીએ છિયે, 


ઈશ્વરની સાથે અહીંઆં આપે યોગ થયાથી પરકાલનો વિશ્વા" 
સ વધારે અપલ થાય છે. ઇ્વરની સાથે અહીંઆં એકવેળા સંખંધ 
ખાંધ્યાથી કોઈ પણ તે વિશ્વાસને ખંડન કરી શકનાર નથી. એ 
અખંડ વિશ્વાસના ઉપર નિર્ભર કરેલા પ્રાચીન ત્રશ્ષિઓએ કહયું છે 
'લળતટ્િ ૬ મતા વલે મવાશ્તિ “જેઓ એને જાણે છે, તેઓ 
ગમમર થાય છે. ઇશ્રની સાથે આપણો હમેશનેો સેખધ છે તે સેન 
ખંધ એક વેળા ખાંધ્યાથી કોઇ કાલે તે ટૂર થવાનો નથી, આપણે 
ઈશ્વરના આશ્રયમાં હમેશા રેહેરું; આ દઢ વિશ્વાસના કરતાં પર- 
કાલનું ઢઢતર પ્રમાણ ખીજીં કંઈ નથી. ૨₹૭ તર્ક તર્ગના ઉપર 
પરકાલનો વિધ્રાસ નિર્માણ કર્યાથી કેઈ કામ થવું નથી. વિપક્ષિ- 
ઓ તર્ડના ખલથી એને કટ્ાપિ પ્રમાણ કરી શકતા નથી, જે જીવા- 
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જમાનો નાશ અથવા ભંગ થશે, ગાપણને ઉપમિતિથી જણાય 

છે કે જવનો નાશ નથી અને ભૈગ પણુ નથી. પરંતુ આ સર્વ તર્ક- 
ના આડખરમાં આપણી બુદ્ધિનું સાફલ્ય થાય છે. આત્મ. પ્રત્ય- 
યના ઉપર નિભેર વિના કેવલ બૃદ્ધિના સિદ્ધાંતથી મનની ખાતરી 
થતી નથી, પોતાને ભૂલીને વિષય સતમાં જવાથી તે પ્રત્યય 
ઉત્પન્ન થઇ શકતું નથી; ધેર્મ અને ઇશ્વરની સાથે યોગ ન હોય તો 
તે પત્યય દઢ થતો નથી. સ્થાયી વિષય લાલચથી હમેશ 
ડામાડોળ વાછું મન હોય તો અનંત કાના ઉપર દથિપાત થતી 
નથો. જેની સાથે આપણે હમેરાનો સંખધ છે; જે આપણો આ 


પા 
લોકનાં અને પરલોકનો એક માત્ર જવવાને ઉપાય છે; તેને અહી 
ગં લાભ ક્યાથી પરકાલના વિષયમાં કંઇ સંદેહ રહેતો નથી. તેના- 
થી આપણે એ અટલ વિશ્વાસ થાય છે કે તેનાં આત્રયથી આપણે 
કોઈ કાલે વંચીત થરું નહિ-તેની સાથે સંખંધ કદિ ભાંગશે નહિ, 
તે આપણા જ્ઞાન નેત્રથી કદિ એતરિત થરો નહિ. તે અતકાલ 
પયેન્ત આપણી સ્પૃહાને તત્ત કરશે આશાને પૂણ કરશે-આત્માને 
શીતલ કરશે અને સ્વંય પોતે દાન કરીને આપણું પાલન પોષણ 


કરશે. આ અટલ વિશ્વાસજ પરકાલતું દેખીતું પ્રમાણ છે, 


બ૪મ ૩૫રેશ, 
( સ્વર્ગ ગમને નરક) 
સ્વગ નરકને। ભાવ કંઇને કંઇ સર્વ ધમમાં મળે છે, જ્યાં પાપ 
પુણ્યની કંઇ વાત છે જે ધર્મમાં કત્તન્યનો ભાવ કંઇ પણુ કેહેલો 
છે, ત્યાં સ્વગ નરકનો કેઈ પણુ પ્રકારને પ્રસંગ જરૂર મળે છે, 
સવે ધમમાં પાય લોક દુઃખકારક અને પુણ્ય લોક સુખનું ધામ જન 
ણીને વણેન યુ છે. સવ ધેકનો આ ઉપદેશ છે ફે, પરમ ન્યાયવાન 
પરમેશ્વર પરલોકમાં પાપ પૃણ્યનું ફૂલ ન્યાયથી આપે છે, આપ- 
ણને સહજ જ્ઞાનથી જે મળે છે, ખ્રાહ્મધર્મમાં હ્ુકામાં તેં સર્વ છે 
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(વુળ્યં જુ્સ્તગ્‌ ૬નવ વત્તિઃ ય્ળ્વં શ્યાન જઅમચ્છીતિ । ૧૫ જર્સન 
વાય જિ: વાપમેવા ભરતે જ ' પરંતુ તે પુણ્ય ફ્લ અને પાપ ફ્લ 
વિશેષ કરીને કેહેવાથી નાનાપ્રકારના ભ્રમની ઉત્પત્તિ થઈ છે, ધ- 
થમાં સુખ છે અને પાપમાં દુઃખ છે એ આપણે સહજ જ્ઞાનથી 
જાણીએ છિયે. પરંતુ જ્યાં તે સુખનો ભાવ અને દુઃખનો ભાવ 
વિરોષ કરીને વર્ણલો છે ત્યાં સત્યના પરિવર્ત્તથી કલ્પના સ્થાન 
પામી છે, ધર્મની સાથે સુખ કેવ*પ્રકારને। છે અને પાપની સાથે 
દુઃખ કેવું સહન કરવું પડશે તેનો વિચાર કર્યાથીજ સ્વર્ગે નરકનો 
ભાવ ધણો ખરો સમજાશે. 


સુખ એ શું છે? આપણી _ સવૅ વત્તિને ચરિતાર્થ કરવી તેનું 
નામ સુખ છે. આપણી કોઇ એક વૃત્તિ નિદ્રિત રહ્યાથી સુખનો એક 
દરવાજે ખેધ થયલો કેહેવાશે. માણસ ઈંદ્રિય પ્રવૃત્તિ સવે ખાહુરના 
વિષયના ઉપર ઉન્મુખ રહ્યા છે, તેનું માનસ રસના સાંદ્ેનું રસન 
પાન કરવાને વાસ્તે ઉત્સુક રહ્યું છે, તેની બુદ્ધિ વૃત્તિ સવે જ્ઞાન 
અને સત્યની તરક પસરેલી થાય છે તેનું હૃદય પ્રેમ ક્ષુધા શાંતિને 
વાસ્તે નિત્ય વ્યાકુલિત થાય છે તેની ધમૅ-મકૃતિ શ્રેયને અવલં- 
ખન કરીને ખુશ થાય છે અને તેના વિમલ આત્મપ્રસાદથી પરમ 
પરિતોષ માપ્ત થાય છે, તેની ઇશ્વર સ્પૃહા વિષયના સ્થૂલ ઢાંકણુને 
ભાંગીને અદશ્ય અલક્ષ્ય વિષયાતીત ઇશ્વરને પામીને ખુશ થાય છે. 
માણસ ન્ન સંપૂણ રીતે સુખી થવા ચાહતો હેય તો તેને વાસ્તે અધ, 
જ્ઞાન, પ્રેમ, ધર્મ, ઇશ્વર; એ સર્વ આવશ્યક છે. આપણી કોઇએક 
વૃત્તિ કોઇએક ઇચ્છા અસંપત્ર હેય તો તેથી સુખથી વંજિત્‌ 
થવાય છે, આપણું સુખ જ્યારે એનાથી ખીન પ્રકારનું છે ત્યારે 
એ સ્પષ્ટ રહ્યું છે કે, એ સવ સુખ એક વેળા ઉપભોગ કરલું આ- 
પણું સાધ્ય નથી. ઇન્દ્રિય સુખનો અભિલાષી મનુષ્ય ખુદ્ટિ” 
જનિત અને ધર્મજનિત સુખ ભોગવવાને સમરધ થતો નથીં. ધાર્મિક 
મનુષ્યને ધણી વેલા વિષયસુખમાં વંજિત રેહૅવું પડે છે, આપણું 
હૃદય કોઇપણુ પ્રકારથી ખેદવાળું થાય તો ઇન્દ્રિય-સુખ વિજ્ઞાન- 


ન 
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સુખનો સ્વાદ જણાતો નથી અને એ નણ ન્તેવામાં આવ્યું છે કે, 
ધર્મયોદ્દાઓ ધર્મનું બખતર પેહેરીને વિષક્ષઓના શેકડો પ્રકારના 
અત્યાચારને તુચ્છ ક્યો છે; તેઓની આત્માની શાંતિ કોઇએ 
પણ્‌ હરી નથી. “જ્રાલાહે યર્બટ્: લાનાં ₹ાનિણ્્યોપસ્ાયતે” એનાથી 
આપણે એક નિયમ એ મળે છે કે, પવિત્ર સુખ ભોગવું હોય તો 
નિકણટ સુખને અનેક સમય છોય્વું જઇએ, વિષયની સાથે જેવુ 
આપણું વિષયતું સુખ છે તેવું ધર્મની સાથે આત્મપ્રમાદ અને ઇ- 
શ્વરની સાધે ખ્રહ્માનંદનો ઉપભોગ થાય છે, આ ધર્મ-જનિત 
આત્મપ્રસાદ અને ઇશ્વરના સહવાસ જાનેત બ્રહ્માનંદ આપણુ 
ચિરજવનનું સંખલ છે. વિષયના યોગથી જે સુખ થાય છે, તે 
વિષયના વિચ્છેદથી ચાલ્યું નનય છે; પરંતુ ધમનો આનંદ અને ખ્ર- 
હ્માનંદ આપણું અક્ષય ધન છે. માણમની ઉન્નતિની સાથે સાથે 
તેની ધમે પ્રવૃત્તિ %મે કરીને પ્રશસ્ત અને ઉન્નત થાય છે અને તેૅ- 
નાથી આનંદ વધારે અધિક થાય છે, યાવન કાલે જેમ નવા નવા 
સુખના ઝરા મૃડ્ત થયાથી ખાલ્યકાલના સવે સુખને અતિક્રમ 
કરે છે, તે પ્રમાણે આત્માની ઉત્તતાવસ્થામાં જ્ઞાન; ધમે ઇશ્વર 
પ્રીત્તિ, આ મર્વથી આનંદની વારા નીકળીને નિકૃણ સવ સુખને 
અતિક્રમ કરે છે 


ધર્મની સાથે આત્મપ્રસાદની સાથે વિશેષ યોગ છે, તેમ વિ- 
ષય સુખની સાથે નથી. આપણને સ્વાદ ન હોય તો જેમ 
ખોરાકને વિચાર રેહેતો નથી, તે પ્રમાણે આત્મપ્રસાદ ન હોય 
તો આપણે ધમૈતું માધુયે ત્રહણુ કરી શકવાના નથી એટલું” નહિ 
પરંતુ ધણી જગ્યાઉપર ધમૌનૂણનમાં વિશેષ વ્યાધાત જનમત. 
આપણે નિઃસ્વાર્થ ભાવથી ધર્મના કામનું અનુદાન કર્યીથી ઇશ્વર 
આપણા આત્મામાં આત્મપ્રસાદ મોકલે છે. વિષય સુખ ધણી 
વેળા ધરમના વિરોધી થાય છે, પરંતુ આત્મપ્રસાદ વિશ્વાસી દાસના 
પ્રમાણે સાયે રહીને આપણુને ધર્મ કાથમાં અધિક ઉત્સાહ આપેછે, 
વિષય સ્તુખ ધર્મનો નિત્યનો સંગી નથી. ધૅર્મનુંજ સાધત કરવું 
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નેઇએ; તેના આનુષંગિક વિષય સુખ મળે તો ઉત્તમ, ન મળે 
તો તેમાં ૨]? આપણી સવે વૃત્તિને ચરિતાથ કરવી તેનું નામ 
સુખ છે; તેમાં ધર્મના વિર્‌।ધી સુખને પરિત્યાગ કરવો એ ધર્મે છે. 
ધર્દને રક્ષા કરવાથી વિષય સ્રખને ધણી વેળા વિસજ્જેન કરવું 
નઇએ, દુઃખને નમાદરથી ગ્રહાગૃ ક્યુ નતેઇએ, યૌવનકાલમાં 
સર્વ પ્રવૃત્તિ સમુન્નત થાય છે, આ વેળાએ ખુશી થવાની સ્પૃહા, 
કી[હ મેળવવાની ઇજ્છા, વિષય લાલચ પ્રખલ થાય છે. આ વેળા 
ઇસ્છ'ની સાધે ધમેની સાથે સવદા વિરોધ થાય છે. મનની ઈન 
“છાને પાગું યાથી જુખ જણાય છે, ધમના હેકમથી તે સુખને 
કરે તો આત્મપ્રસાદ થાય છે. પો રક્ષા કરવા જતા અનેક 
સમય વિષય સુખને ખલીદાન આપવું નેશ; પરંતુ તેથી ધર્મજ- 
નિત આનન્દ વધારે ઉજ્જ્વલ થશે. નિઃસ્વાર્થ ધમકાયેનું ફ્લ 
આત્મપ્રસાદ છે; ઇન્દ્રિય સુખ ધમની આગળથી પ્રાશીના કરવી 
ભથા છે. , 

સુખ અને આત્મપ્રસાદ એ ખંનેને પ્રભેદ નિર્દેશ કથાથી અન્‍ 
નેક ભ્રમ ટ્ર થઇ શકે છે, કોઈ કોઇ કહે છે કે, ઈશ્વરના રાજ્યમાં 
વિચાર નથ; ઘાર્મિકોને અધિક ૬ દુઃખી જવામાં આવે છે, પાપીન 
એને સંસારમાં સરખ મળે છે. તેપણ, ન્યાય, સત્ય અવલખન 
કરવા જતા ધનમાન મયોાદાની હાનિ થાય છે, એટલા માટે 
સંસારમાં સુખે રહેવા જતા ધર્મની રક્ષા થતી નથી. 


ધાર્મિક થયાથી સંસારના સવે સુખસંપદ ભોગવશું, ઇશ્વર 
મંગલને વાસ્તે એવું આપ્યું નથી. તે આપણુને સખથી તેટલો 
ચાહતો નથી, જેટલો આપણે ધર્મ ચાહે છે. તે ધામિક થવાન 
માંજ આપણી સવૅ કામના પણું થાત તો ધર્મનું કંઈ મૂલ્ય તથા 
ખલ રહેત નહિ. ધમને એવે! ઉદાર ભાવ છે કે, આપણે ને સુખ 
ઉદેશ કરીને ધમૈનું સાધન કરીએ તો તેની પવિત્રતાની નુકશાની 
થાય છે. ત્યાગજ ધર્મનો પ્રાણુ સ્વરૂપ છે; પરંવુ આપણે નને 
ભવિષ્યના લાભના ઉદ્દેશ્યથી ત્યાગ હાલ સ્વીકાર કરીએ તો તે 


૪૭ 


ધર્મતાને ત્યાગ નથી, ધમને વાસ્તે *સારી રીતે ત્યાગ સ્વીકાર 
કરવો ન્તેઇએ, ધમને ધર્મના વાસ્તે આલિંગન કરવું નેઇએ. 
આપણે જે ભવિષ્યના સુખની આશાથી હાલતું સુખ પરિત્યાગ 
કરીએ તો તે ધર્મ સાધન કેહવાય નહિ; પરંતુ તે સ્વાર્થ સાધન 
કેહવાય. ધમેનો હુકમ સમજને ધર્મતું કામ કરલું ન્તેઇએ, તેમાં 
ફોઇ ગુ અભિસંધિ રેહેવી ન નઇ), આ જગ્યા ઉપર વિષય 
સુખની સાથે ધર્મની સાથે કેવો 4વિરોધ દેખાય છે, આપણે સંપૃણું 
લોભ [વનાના થઇને ધમોનુદાન કરવું નતેઈએ, ઇત્ચર ને તેનો 
ખટલો આપે; તે જે આપણુને દુઃખના શેકડો ગુગે સુખ આપણને 
વાસ્તે એકઠું કરી રાખે, તો તેની કૃપા વિનતા ખીજુ કંઇજ નથી, 
એનાથી આપણો નિઃસ્વાર્થ ભાવની કંઈ હાનિ થતી નથી. 


વિષય સખની સાથે ધર્મનો વિરોધ રહ્યાથીજ ધમનું યથાથ 
માહાત્મ્ય પ્રકાશ આપે છે. આપણી જે ઇચ્છા હોય તેજ નને 
ધર્મ હાત, આપણી સ્વેચ્છાચાર અને કત્તેવ્યમાં જને કંઇ પ્રભેદ ન 
રહેત; તે ધમના કામનું મલ્ય સું રહેત? આપણે પોતાની મેળે 
ધર્મના માર્ગે જઈએ છિયે ઈશ્વરની ઇચ્છા પણુ એવીજ છે; અને 
આ કારણુથી તે આપણુને સ્વાધીનતા આપી છે. આપણી સાંમે 
સતૃમાગ અસતમાગે ખંને રહ્યા છે અને આ ખંનેમાંથી જે દચ્છા 
હોય તે રસ્તે જેઈ શકીએ છિયે આ કત્તુત્ત ભાવ પણ રજ્લા છે. 
જ્યારે ઇન્છાની સાથે સતૃનું અવલંબન કરલુંજ ધમ છે, વ્યારે નને 
ધમેથી વિરોધી ઇચ્છા આપણું કંઈ ન થાય તો તેથી આપણે ધમૅ- 
નું ઉપાજ્જેન શા વાસ્તે કરવું? સંસારની કે૪ પ્રકારની લાલચને 
“જે આપણે ધમના રસ્તાથી ખેંચવાને વાસ્તે આપણી સાંમે ન 
આવત તો ધર્મ રક્ષાનો ગૌરવ શું રેહેત? જે ધર્મના વિરોધી સવૈ 
વિષય આપણુને ખેંચે છે, આપણે ખલ પૂૃવેક તે સવ વિષયના 

પ્રતિત્રાતમાં જઇએ છિયે તેથીજ આપણે ધર્મનું ગુકત્વ ઉપલબ્ધિ 
" કૅરીએ છિયે. ઇશ્વર નને કેવ આપણુને સુખી કરવાની ઇચ્છા 
કરત તો ધર્મ ન આપતા પણુ સુખી કરી શકત. પરંતુ જ્યારે 
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તેના શુભ અભિપ્રાયથી આપણે ધર્મ ખક્ષ મેળવીએ છિયે અને 
તેની આગળ જવાને શઝ્િતિવાન થઇએ છિયે, ત્યારે આપણું 
લક્ષ્ય ૨] વિષય સ્રુખ ઉપર જવું ઉચિત છે? નહિ, ધર્મને વાસ્તે 
વિષય સુખને હાનિને હાનિ સમજવી રડું ઉચિત છે ? 


આપણે અહીંગ્ાં ખે પ્રકારની અવસ્થા નેઈઇએ છિયે. ધણીક 
જગ્યા ઉપર ધર્મની સાથે આપણો વિરોધ રહે છે, ધણીક જગ્યા- 
પર નિર્વિરોધ જણાય છે. એક તરક આપણી નિદ્ાષાવસ્થા છે; 
ખીજી તરક આપણી ઉન્નતિ અથવા દુગતિની અવસ્થા છે. આન 
પણી પ્રવૃતિની સાથે ધણીક જગ્યાપર ધમેનો એકય જેવામાં આવે 
છે. શરીરની રક્ષા કરવી એ ગ્આપણે પરમ ધમ છે; પરંતુ આન 
પણે પ્રગૃત્તિના તાખેદાર થતાં પણુ શરીરની સેવામાં વૃત્ત થઇએ 
છિયે. અલંકાર વસ્ત સુખ સ્વચ્છતા પામવાને વાસ્તે લોકે કેટલા 
પ્રકારના કર સહેન કરે છે, ધમૈતઃ વિવેચના કરવા ખેઠા તો તેથી 
કઝ પણુ ગૌરવ રેહેશે નહિ, પરંતુ નને આપણો “એવો એક સમય 
આવે કે જ્યારે આપણે વિષત્તિના એકાંત આકાન્ત થઈએ શેોક- 
માં વ્યાકુળ થઇએ આપણા પોતાના ઉપર કંઇ પણુ આદર રહે 
નહે; મૃત્યુજ આપણને પ્રાર્થનીય થઇ પડે, એવી અવસ્થામાં 
આપણે આપણુ સવ ખલ નમેકઠું કરીને કેવલ ધર્મને વાસ્તે, કત્ત- 
વ્યને વાસ્તે આત્મ રક્ષા કરીએ છિયે; તે જ્ગ્યાપર આપણું ધમેનું 
ખલ પ્રકાશ આપે છે, આ પ્રમાણે આપણે ધર્મમાંથી હિતૈષણાનેો 
હુકમ પામીએ છિયે અને આપણે સ્વાભાવિક પેવૃત્તિથી પણુ ખી- 
જાના ઉપર પ્રેમ, દયા, કરૂણા વિસ્તાર કરીએ કિયે. પરંતુ માતા 
જે તેના પુત્રને સહુ કરે છે, સ્વામી જે તેની સ્ીને પ્રીતિ કરે 
છે, દદ્દ્રિનુ દુઃખ જઈને જે કોઇ માણુસ દયા દ અભાવ કરે છે, 
તેમાં તેઓડું ધર્મ ગૌરવ સું? લઢાઇની વેળાએ ધર્મનું માહાત્મ્ય 
પ્રકાશ પામે છે આપણે જ્યારે પોતાના સુખ સ્વચ્છતાને વિન 
સજ્જેન કરીને નિરાહારી નિરાશ્રયને અન્ન વસ્ત દાન કરીએ 
છિયે, જ્યારે આપણે સર્વ દુઃખ સહુન કરીને સુટઢ પ્રાતિજ્ઞાની સાથે 
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આપણા કોઈ ચિરપાલિત ખરાખ અભ્યાસને છોડીએ છિયે, જ્યારે 
રાતને પ્રેમપી પરાજ્ય કરીએ છિયે-અસાધુને સાધુતાથી વેચીએ 
છિયે-જ્યારે ધર્મને વાસ્તે પ્રાણુ જવાની આશંકાને પણુ પરિત્યાગ 
કરીએ છિયે, ત્યારેજ આપણે ખર્‌ મહત્વ છે, ત્યારેજ આપણુ 
કત્તુત્વ પ્રકાશ આપે છે, વ્યારેજ આત્મામાં આત્મપ્રસાદ ઉતરે છે; 
આત્માનું બલ વીષે આ પ્રમાણે પેદા થાય છે, આ સવે સંત્રામની 
જગ્યાપર આપણી પરીક્ષા અને શિક્ષા થાય ખા માટે ઇશ્વર 
અમોને સંસારમાં હમેશ સુપ્મના ખોલામાં સુવાડી રાખતો નથી, 
તે આપણને નાનાપ્રકારની કઠોર *મવસ્થામાં નાખીને આપણને 
શિક્ષા આપે છે. દેવ-ભાવ, પશુ-ભાવ-કુપ્રવૃત્તિ, સુપ્રવૃત્તિની 
સાથે લઢાઈઇથી આપણે ધર્મેખક્ષ મેળવીએ છિયે, 

જે સ્વગેને વિષય સુખનું ધામ સમજીને વણુના કરે છે, 
તેઓની ભલ આ જગ્યાપર સ્પષ્ટ દેખાશે, અહોંઆં આત્મમસાદ 
સ્વર્ગનો પેહેલો. આભાસ છે, પરંતુ તેના અભિપ્રાયથી તે સ્વર્ગમાં 
વિષયસ્ુખ એકઠું કરેલું છે સર્વ કામના આ મુત્યલોકમાં દુર્લભ છે 
તેજ ત્યાં પૂણુ થરો. સરેથા સતૂયી સઅપપ્સરા, મહદટાયતન ક 
ખૃગીચો, સુશીતળ આવેરળ છાયા; વિસ્તીણું વિમલા નદી; 
સવે સ્વર્ગલોકમાં પ્રચુર રૂપથી મળશે, આ સર્વ પ્રાપ્ત કરી લેવું એ 
આપણું સર્વે ધર્મ કાયૈતું છેલું ફ્લ છે? અહીંઆં થોડું વ્યાગ કરી 
શકયા તો સ્વગલોકમાં આપણે હાથી ઘોડાના રથમાં ફરશું. નમન 
હીંઆં આપણે કામોયભોગથી ટૂર રહી શક્યા તો સ્વર્ગલોકમાં 
ઉત્કૃષ્ટ સુરા, અપ્સરા; મર્ત્યલોકથી દુ લભ ભોગ સવ લાભ કરરું. 
સ્વગેનો આવે ભાવ રું ખરાખ છે? એમાં મારો આત્મા કદિ 
સાય આપતો નથી. 


વિષયસુખ શું આપો પરમ પુરૂષાર્થ છે ? આપણુ સર્વ ધમ 

કાધીનું છું ફૂલ શું અકિચિત્કર વિષયસુખ છે? ગં આપણી સર્વ 

ખશા રું એવા સુખના પયવસાન થઇ રાકે? એના કરતા ઉન્નત 

ઉગ્ચો પવિત્ર ફલ શું કંઈ નથી? હે ભદ્ર! હે વિડૂત્‌ | તમે રું 
પ્‌ 
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મનમાં વિચારો છો કે અહીંઆંની તમારી સવે ઇચ્છા પૂર્ણ થઇ 
છે તમે અહીંઆંના સર્વ કામનાના કામ ભોગી થયા છો પાશિવ 
સુખને કંઈ અભાવ નથી; ધન, માન, યશ પ્રભુત્વ, જેટલું 
નતેઇએ તેટલું ભોગવો છો, એ સું તમારૂ પરમ પ્રાર્થનીય અવસ્થા 
કેહેવાય? એ અવસ્થામાં તમે શું હમેશ પરિતૃત્ થઈ શકશો ? 
આ સુખ-પ્રદર્શન જે અનેત કાલ સુધી તમારા સાંમે વિસ્તૃત 
રહે તેથી રું તમે પોતાને કતાથ સમજશો? નહિ. શું તમારો આત્મા 
એનાથી મહત્વને ઉચ્ચો વિષય ચાહતો નથી? માણુસનો આવ્મા 
આ સર્વ પ્રશ્નના આ એકજ ઉત્તર આધે છે, કે આત્માની સ્પુહા 
અને આશા, વિષય સુખથી કોઈ પણુ રીતથી પણું થતી નથો, 


હજર્‌ો પ્રકારના ઇન્દ્રિય સુખ, હજરો જાતના ખનાવટ શૉ 
ભાથી અનુરંજિત થયાથી પણુ આપણા આત્માને પૂણું અને પરિન 
તુત કરી શાકતા નથી. નિર્દોષ ઇન્દ્રય સુખ અવશ્ય સેવવું નને” 
ઇએ તેમાં કંઈ સદેહ નથી. શોભા સંગીત સુગંધવાળા મનોહર 
ખગીચામાં તથા ઉન્નત મકાનમાં રેહેવું,--જે સવે જગ્યાપર્‌ કાન 
જઈ ખરાખ સ્વર્‌ સાંભળી શકે નહિ, આંખ કેઈ કુત્સત રૂપ જ્તેઈ 
શકે નહિ, એવા સર્વ સ્થાનમાં કાલ કાઢવે,--નાનાપ્રકારના ભોગ્ય 
સામગ્રીમાં આપણી પશુ પ્રકતિને પૂણું કરવી, ગ સર્વ સામાન્ય 
સુખ નથી. પંડિતાભિમાની માણસો તે કેમ કેહેતા નથી. કે 
ગે સર્વે સુખ કદિ ખરાખ નથી! જગદ્ટીશ્વરે આપણને માટે આલું 
સુખ અપયીપ્ત રૂપથી વિસ્તારેલું રાખ્યું છે. આપણી આંખ કાન 
પવિત્ર સુખના ખે વિસ્તીણુ દરવાજા છે પરંતુ એવું ઇ ન્દ્રિય સુખ 
આપણું સર્વસ્વ નથી. એનાથી આપણી સર્વે પ્રકૃતિ પૂણુ થતી નથી, 
આપણે એના કરતા પણુ વધારે જેઇએ ઇન્દ્રિયમાં આશઝ્ત મન 
નુષ્ય એવા સુખમાં ઉત્તમ પ્રકારે પરિતુસ થઈ શકતા નથી. યૌ- 
વન કાલ અતિક્રમ કયો પછી તેનો ઉત્તમ પ્રકારે અનુભવ થાય છે. 
આપણે ચૈવન કાલે જેટલા અપર્યાપ્ત રૂપથી સ્રુખ ભોગવીએ છિયે 
ત્યાર પછી તેટલા જલદી તેમાં વિરક્ત ઉત્પન્ન થાય છે. જેઓ 
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તે ભમયમાં પરિમિત ર્‌પથી સુખ ભોગવે છે, પછી તેમાં તેની 
સ્પૃહા રેહેતી નથી. આપણા જીવનનો એવો એક સમય આવશે 
જ્યારે આપણી સાંસારિક સર્વ ભાવ શીતલ થઇ ગયલા હુશે અને 
સંસારમાં જેઓ સર્વસ્વ જાણીને સેવા કરીને આનન્‍્યા છે, તેઓ 
પણુ સમજ શકશે કે તે સંસાર પણુ તેઓના શૂન્ય હૃદયને પણું 
કેરી શકતા નથી, 

એટલા માટે સ્વર્ગને આ પ્રમાણે વિષય-સુખનો આલય કહીને 
વણુના કરવું એ કેવું મૂઢનું કામ છે ! વિષય સુખમાં આપણો 
આત્મા તૃપ્ત થતો નથી, આ આપણું પરમ મંગલ છે, ત્યારે તે 
સુખજ શૂ આપણા જીવનનું છેલું લક્ષ્ય છે, સર્વ કર્મનું એ શું 
છેલું કળ થશે ? 

પુનઃ પુનઃ કેહેવામાં આવ્યું છે કે આપણે નિઃસ્વાર્થ ભાવથી 
લોભ શૂન્ય થઇને ધર્મનું અનુણન કરલું જઇએ, આપણે સ્વૃ- 
ડના લોભથી ધર્ચમાં અતુરકત થઇએ છિયે. નરકના ભયથી પા- 
પથી ટૂર થઇએ છિયે, ધર્મજીવિ જવનનો ભાવ એ પ્રમાણેનો 
હેવો! ન જેઇએ. ઇશ્વર આપણી પાસેથી નિષ્કામ મીતિ ચાહે છે, 
તેનાથી આપણે નિઃસ્વાર્થ ધર્મની શિક્ષા પામીએ છિયે. ઈશ્વર 
ધર્મને ધર્મના વાસ્તે આલિંગન કરવાની આપણને શિક્ષા આપે છે. 
આપણે લાભ ક્ષતિ _કૂલાફ્લ વિચાર કરીને ધર્મમાં પ્રવૃત્ત થઇએ 
છિયે, તેની શિક્ષા એવી નથી. આપણો નિઃસ્વાર્થ ભાવ જઈને 
તે પ્રસન્ન થઇને આપણને ખદલો આપે છે અને તે પોતે તેનો 
પુરસ્કાર થાય છે 

માણુસને જેઓ લોભ દેખાડીને ધર્મમાં આણુવાને ચાહે છે 
અથવા ભય ખત્ાવીને પાપથી દૂર રાખવા ચાહે છે, તેઓ ઘમેને 
ખસે ભાવ સમજતાં નથી. 

ઈશ્વર આપણને ભવિષ્યમાં દૃડ પુરસ્કાર આપવા માટે અહીંઆં 
મોકલ્યા નથી, તેને આપણે માટે એક તરક સ્વર્ગ અને ખીજ 
તરક નરક ઉત્યત્ન કરીને આપણને તેઓના મધ્ય સ્થલ આ પૃ- 


ર. 
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ચ્વીમાં નાખ્યા નથી, મૃત્યુના પછી હોય તો અનંત સ્વર્ગ ભોગ 
તથા અનંત નરક ભોગ થશે. આત્માનું ઉત્કર્ષ સાધનજ તેનો 
ઉરૃશ્ય છે. આ પૃથ્વીમાંજ ગમાપણી શિક્ષાનો છેડો આવતો નથી. 
આપણે સહજ જ્ઞાનથી એ સમજી શકીગે છિયે કે ઈશ્વર “ધર્થ્ભા- 
વટ વવનુહ” ધર્મજ ખખતર અને પાપનો મોચયિતા છે. પાપીને 
દંડ જર્‌ર થશે. ન્યાયવાન્‌ ઇશ્વર પાપનો જેટલો નેઇએ તેટલો 
દંડ અવશ્ય આપૈ છે; દંડ ,ને માટે લેને દંડ આપવાને તાત્પયૈ નથી 
પરંતુ પાપીનું પસ્ત્રિણને માટે છે. તે ડો ઇશ્વર અવશ્ય ધ- 
મનો ખદલો આપશે. પરંતુ પુરસ્કારને વાસ્તે ધર્મ નથી. આપણે 
રું પ્રવ્યાશાપન્ન થઇને ધર્મનું સાધન કરવું ન્નેઇએ ? કદાપિ નહિ, 
ઇશ્વર સુખને પરમ પુરસ્કાર કરીને રાખતો નથી, પરંતુ સુખ આન 
પણું અન્ત મમાણે છે, તે અત્ર મળ્યાથી આપણે અધિક પ્રકૃષટ 
રૂપથી ધમ સાધન કરી શકરં, એ તેનો અભિપ્રાય છે. આપણે 
ધર્મ સાધન કરીને ધમં ખક મ! ઇશ્વરની પાસે જવા પામ્યા; 
આ આપણે પુરસ્કાર છે; એના કરતાં ખીજું અધિક સું નેઇએ ? 
આપણે પાપના કલંકથી મુક્ત થઇને અન્યતા પવિતતાને મેળવીને, 
પુણ્ય સંચય કરીને, સ્વાધીનતા ઉપાજ્જેન કરીને, છેલે આન 
પણું એક લક્ષ્ય એ થયું કે સ્વર્ગમાં જઇને થોડુક સુખ ભો ગવીરં ? 
ધર્મ મેળવીને આપણું લક્ષ્ય ઈશ્વરના તર્જ જાય છે, આપણે 
ધર્મ સાધન કરીને તે પવિત્ર સ્વર્યને પામવાના રિ થન 
ઇએ છિયે. 


સાંસારિક સુખ ભોગવાને વાસ્તે ધર્માચરણ જે પ્રકારનું છે તે 
પ્રમાણે સ્વર્ગ લાભને વાસ્તે ધમ સાધન છે, સ્વાર્થપરતા સું ૫- 
ર્લોક સુધી ફેલાવ્યાથી તેને ધમનો વેશ ધારણ કયો નને થોડા પુર- 
સ્કારને વાસ્તે ધર્મે સાધન ખર્‌ ધમૈ ન થાય તો વધારે દનામને 
વાસ્તે જે ધર્મ કેહેવાય તે રું પવિત્ર ધર્મે કેહવાય ? એક સોનાની 
મોહરથી લેો।ભાઇને ચોરી કરવી તે જેમ ખરાખ છે તેમ શો મોહન 
રથી લોભાઈને ચોરી કરવી એ એકજ છે એટલુંજ નહિ પરંતુ 


જ 
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અધિક છે, અને સ્વર્ગ સુખ ભાગવાથી આશા પણ તેવીજ છે. 
ઞ્મેક સો ખેદીખાનાના ભયથી પાપથી દૂર થવું જેમ છે તે 
મમાણે ચઉદ વર્ષના કેદખાનાના ભયથી ડર થડું; અને અનંત ન- 
રકામ્િનું ભય પણુ ત તે પ્રમાણેનું છે. જે માણુસ આશાથી ધમનું 
સાધન કરે છે તે એકવેળા ઘણું ધન મળવાની આશાથી હાલ ક્રેન 
ટલુંક દુઃખ સહન કરી શકે; પરેતુ જે ધર્મને વાસ્તે ધર્મનું સાધન 

કરે છે; તે ખીન્ન મૂલ્યના વિષ્ય વિચાર કરતો નથી, તેના પક્ષે 
ઘોડ મૂલ્ય જે છે અધિક મલ્ય પણુ તેજ છે. 

પરતુ સવગ લોભથી જેમ ધર્મ થતો નથી, નરેકનો ભય પાપીના 
પક્ષે તે મમાણે છે. પાપીને નરકનો ભય કેગ દેખાડશે? તે અ- 
હોંગમાં નરકની જ્વાલા સહન કરે છે; એટલું”જ નહિં પરંતુ તેનાથી 
તેની ચેતના થતી નથી; પાપીને અનંત નરક છે, જ્વલંત આગ 
છે, ન ખમાય એવી યાતનાનેો ભય દેખાડો તેથી તેતું રું થરો ! 
તેનાથી પાપની* આસક્તિ શું ક્ષીણ થશે ? ના કેવલ ભયને। સંચાર 
થશે, ભયથી ચાલવાના જેવો નીચ ભાવ ખીત્તે કોઈ નથી, જે 
માણુસ પાપનું મલિનત્વ જેઈ શકે છે, તેનાથી ટૂર રેહવાની શક્તિ 
સમજ્યો છે, ઇશ્વરની અપ્સત્રતા અનુભવ કયો છે ; એટ્લુંજ નહિ 
પરંતુ જેઓ પાપના પ્રતિ ધિક્કાર થયો નથી, ઇશ્વર પ્રીતતિની શાખા 
માત પણ જેના હૃદયમાં ઉત્પન્ન થઈ નથી. પરંતુ તે મતુષ્ય નીચ 
દીન પશુવતૂ ભયથીજ કટિ કદિ પાપ પ્રવૃત્તિને દૂર કરી શકે છે 
તેના અપરાધથી ર્‌ં તેથી કોઇ પણુ રીતે કમતી થરો ખરાખના 
ઉપર પ્રીતિ કરવી એજ પાપ છે; તેની સાથે ભય મળ્યાથી રું 
તૈનું મલિનત્વ દૂર થયું ? 

પાપીને શિક્ષા અવશ્ય ભોગવી પડશે. જે ધમ-રાજ્યનો 
રાજા છે, તે પાપને! દંડ અવશ્ય આપશે, સર્વ ધર્મમાં એને 
સ્વીકાર કરે છે એટલુંજ નહિં પરંતુ પાપીઓના પોતાના અંત- 
૨માં એ ભયનું રાજત્વ કરે છે, પરંતુ પાપીને નરક કેવી રીતે 
ભોગવલું પડશે? આત્મગ્લઞાનિજ પાપીનું નરકભોગ છે. તેના 
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ન ખમાય એવું હ વ પા નરકામ્નિ સમાન છે, પાપીને શિક્ષા 
આપવાને માટે અસ્નિમય રૈત્યમય કીટ પૂણુ નરકની કલ્પના કર- 
વાની આવશ્યકતા નથી, તેની આત્મગ્લાનિનો દરવાજે ખુ- 
હ્યાથી તે નરકની સવે યંત્રણા ભોગવરો. પાપી મનુષ્ય અહો આં 
ગ્મમનચેનમાં પોતાની અવસ્થા ભૂલી ન્ય છે  હમેશના અભ્યાસથી 
પાપકર્મમાં સંકોચ વિના રત થાય છે. તેઓને શિક્ષા આપવાને 
વાસ્તે અધિક ખીજુ કંઇ આવશ્યકન્કરતું નથી, તેઓનું મન ખા- 
હરના વિષયથી નિવૃત્ત થયાથી પોતાના તિ કરશે; ત્યારેજ 
તે પોતાની અવસ્થા સમજી શકશે; ત્યારે તેની તે આત્મગ્લાની 
યંત્રણા * નરકની યંત્રણા જણાશે. અહોંગમાં પાપીઓનેો કુલેલો 
ભાવ નેેતાજ તેઓને સુખી સમજવા એ ભૂલ છે. પાપનું ફ્લ 
આ જે પાપીઓ “હઢંમક્ષાત માંતિ ઢુમિક્ષં. રૈ શાત મેસંમવાટવાં” 
પરંતુ એક વિષયે આપણે ન્તણીગ છિયે કે પાપીઓને અનંત 
શિક્ષા નથી. તેનાં પાપને ભાર્‌ જેટલો પણુ હોય કેમ નહિ વૈ 
જરૂર પરિમિત છે. પરિમિત જવ અનંત પાપમાં પાપી કદિ 
ક શકતો નથી. કેટલા પાપને વાસ્તે કેટલો દંડ ભોગવવો પડે 
તે કહી શકાતું નથી, પરંતુ એટલું તો કહી રાકીએ છિયે કે 
ક પાપને વાસ્તે અનંત નરક ભોગ કદિ તેના લાયક દંડ થઈ 
શકવું નથી. 
ન્યાયવાન ઇશ્વર જેમ પાપનો દંડ અવશ્ય આપશે તે મમાણે 
તે પાપીને સુધારવાનો ઉપાય જરૂર કરશે. તે દંડને વાસ્તે 
દંડ આપતો નથી; પરંતુ મંગલોદ્દેશથી દેડ આપે છે, તેની સવે 
શિક્ષા એપષધ પ્રમાણે છે, તે પાપીઓને એક વૈળા પરિત્યાગ 
કરતો નથી, જ્યારે પાપી તેના પાપને માટે અનુતાપ કરેછે, 
જ્યારે તે પોતાનું યથાધ ધામ શોધેછે જ્યારે તે સવ ચિત્તમાં પેન 
તાના પરમ પિતાના પ્રતિ દર કરેછે ત્યારે તે શાંતિ ભોગવે છે 
અને છેલે જ્યારે તે ઇશ્વરનો આહુવાન સાંભળીને પોતાની મેળે 
તેની તરક જાય છે, ત્યારે તે પોતે હાથ પ્રસારિત કરીને તેને અઆ* 
લિંગન કરશે અને પછી પોતાના રાજ્યના અધિકારી કરશે. 
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પાપીને નરક ભોગ આ પ્રમાણે થાય છે, ધામિકને સ્વર્ગે 
ભોગને આભાસ અહીંઆં રું મળે છે? અએંતરમાંજ તેનો આ- 
ભાસ મળે છે. 


બ્રાહ્મધર્મમાં સ્વર્ગ કેવલ સુખનું સ્વર્ગ નથી. ખ્રાહ્મધર્મ સુખને 
વાસ્તે, ભોગને વાસ્તે, અહીંઆં હોય અથવા ખીજી જગ્યાપર હોય 
ધર્મ સાધન કરવાની શિક્ષા આપતો નથી; પરંતુ સવૅદા એનું ક્‌લ 
ભોગવવાનો વિરાગનો ઉપદેશ *બાપે છે, ખ્રાક્ષધર્મ એવું કંઇ એ- 
ષધ આપતો નથી કે જેના ખાધાથી પાપી સાર્‌ો થાય; પરંતુ તે 
આ ઉપદેશ આપે છે કે અનિવાર્ય યતથી આપણી ખરાખ પ્રૅવૃત્તિન 
ને દમન કરવી જઇએ અને આપણી ઇચ્છાને ઇશ્વરની ઇચ્છાની 
સાથે મેળવવી નેઈએ, ખ્રાહ્મધમે એલું કોઇ સ્થાન ખત વતે! 
નથી કે જ્યાં ગયાથી આપણે સર્વ જ્ઞાન; સર્વ ધર્મ, સરવ સુખ લાભ 
કરી શકીએ, પરંતુ કોઇ કાલે પણુ આપણી આત્માની ઉન્તતિનો 
વિરામ થશે *નહિ, આપણે એક લોકમાંથી ખીજ એક ઉચ્ચા 
લોકમાં જઇને ઉત્કૃરતર અવસ્થાને પ્રાપ્ત થશું. “લર્માત શ્વે 
સલાત સલ” સ્વડીથી સ્વર્ગે, સુખથી ઉત્કૃતર સુખ ભોગવરુ-વિ- 
ષય સુખ નહિ પરંતુ બ્રહ્માનંદ. આપણે અનંત ઉત્નતિ લાભના 
ગયિકારી છિયે, અનંત-સ્વરૂપને આપણે કેઈ કાલે ન્નણીને અને 
તેનો આનંદ ભોગવીને છેડો લાવી શકતા નથી, તે અનંત ઝરામાં- 
' થી આપણે સર્વ કાલે પૂર્ણું થઇ શકું. ગ્માપણે કોઇનો ભય નથી 
આપણે અહીંઆં રહીએ, જે અવસ્થામાં રહીએ, ઇશ્વરથી કદિ 
વિચ્છત્ર થર્શું નહિ. આપણે જગત્પિતાના આશ્રયમાં હમેશ રે- 
હેરી. ધય ઉન્તત ભાવ ધારણ કરશો. મત્યેક પાપ પ્રવૃતિ વિમદિતિ 
થશે અને આપણે દેવ ભાવ સવે સમૃત્રત થશે. આપણે પુણ્ય 
પદવીમાં આ પ્રમાણે આર્‌ાહણુ કરતાં કરતાં આપણુ પાપનું મેલ 
સર્ય ધોવાઈ જશે અને આપણા આત્મામાં પવિત્રતા, મંગલ ભાવૃ 
ક મ્ત્મ-પ્રસાદ વેહેશે. આપણે દેવ ભાવ સર્વ આસુરિક પ્રવૃત્તિના 
ઉપર્‌ જય લાભ ફરીને આપણું ખરૂ આધિપત્ય સંસ્થાપન કરશે, 
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આપણુ જ્ઞાન, ભાવ એને ઇશ્છા એકત્ર ઉત્રત થઇ શકશે. તે 
સત્ય પુરૂષ આપણા જ્ઞાનને સ્વર્ગીય અન્ન થશે, આપણે સર્વ ભાવ 
ઉત્તત થઇને તેમાં અત થશે; આપણે નવા ક્ષેત્રમાં પડીને 
ઇશ્ઞરનું નણું નવું કામ સંપૂણે ક રીને જીવનતું સાર્થક ક્ર્ું આપણે 
કેવલ ધ્યાનમાં રેહેશુ નહિ, બ્રહ્મમાં લય થઇ જશું નહિ; પરંતુ 
ધર્મનો પુરસ્કાર તેના સહંચર અતુચર થઇને તેનો સહવાસ જનિ- 
ત આનદ ભોગવતા ભોગવતા ચિરજ્મ્વન ગાળરું, આપણું જ્ઞાન 
ભાવ અને ઇચ્છા એ ત્રણુમાંનું એક પણુ નાશ થશે નહિ, પરંતુ 
તેની કમિક ઉત્તતિ થશે. આપણી ઇચ્છા ઇશ્વરની _ મંગલમયી 
ઇચ્છાની અનુગા [મિની થશે; આપણી પ્રીતિ હાલ એક કુટેખમાં 
એક ગામમાં, એક દેશમાં ખંધાયલી છે છે પરંતુ જ્યારે તે ઇશ્વરને 
ઉદાર પ્રેમનું રૂપ ધારણુ કરશે ગ્મને આપણુ જ્ઞાન વિકશિત થયાથી 
તેને વધારે ઉજ્જ્વલ રૂપથી નતેઈ રાકર્‌]ં. 

આપણે સહ્ાવ, હેતૈષણા, પવિત્રતા મેલવર્‌ં; . આપણા હર- 
એક વાઝ્ય હરએક કામથી ધ્મામૃત નીકળશે. આપણાથી પ્રીતિ 
વિસ્તાર થઇને હુજારો ગાત્માને રસાલ કરશે આપણે દેવતાઓની 
સાથે પરમ પવિત્ર પ્રેમ ભાવથી રણને ઇશ્વરને પ્રિય અભિપ્રાય 
સંપાદન કરું. ત્યારે આપણી અહીંઆંની અવસ્થા સ્મરણ 
થયાથી એ આપણા જવનની ખાલકાલની હાલત મનમાં આવશે 
અને આપણી અહીંઆંની સર્વ શિક્ષા ખાળકની પગ ચાલવાની 
શિક્ષાના પ્રમાણે જણાશે. 


આપણો ઈશ્વર આપણી સાંમે નજ્વલ્યમાનથી પ્રકાશિત 
રેહેશે, આપણે તેની મહિમાને મહીયાન કરશું, તેની ઉપામ- 
નામાં જવન ગાલરાં, તેના સહવાસથી પરિતૃપ રું, તેના પવિત્ર 
ચરણુમાં શ્રદ્ધા અપણુ કરીને પોતાને કૃતાર્થ કરશું, તેમાં ગાઢતર 
પ્રીતિ સ્થાપન કરશું અને તેનો અપાર પ્રેમ અધિક ઉજ્જ્વલ 
રૂપથી અનુભવ ફરર્‌ં. તેજ આપણા ઉપજીવિકા છે, જે ચંદ્ર 


સૂયૈ કદિ [નેધાણુ થઈ જાય તથાપિ એવા દિવસે જરૂર્‌ ઉદય થશે. 


ઈ. 
ર 
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એ દિવસે એક વાર્‌ ઉદય થયાથી કદિ અસ્ત થશે નહિ પરંતુ 
એને પ્રકાશ ક્રમે કરીને ઉજ્જ્વલ થઈને આપણા આત્માને અ- 
નુરંજિત કરશે. એજ સ્વર્ગ છે, એજ ઝુસ્તિ છે. 

(ષા ૧૬મા મતિરેવાય્ય ૧4 સવત । 

ઇવોશ્થ ૧૬મો જોક ઈવોળ ૧૬૧ માનિ: || 





તવ" ૩પ૫રેરા. 
(મુકિતઃ) 

ઇશ્વરની ઉપાસના શા માટે કરવી? જે માણસ તેનો ઉત્તર 
એ આપે છે કે સુખ સંપદ મળવાને વાસ્તે કરવામાં આવે છે તે 
માણુસ ખાલકના પ્રમાણે ઉત્તર આપે છે. તેનું યથાથ લક્ષ્ય સ્થાન 
હુમણા સુધી તેના હૃદયમાં આવ્યું નથી. અહીંઆં સુખ દુઃખનું 
સર્વદ્ટા પરિવર્તન થાય છે. આપણી શિક્ષાને વાસ્તે, પ૫ પરીક્ષાને 
' માટે ઇશ્વર આપણી આગળ વિષય મોકલે છે, વિષય--સુખ 
કદિ ઈશ્વરોપાસનાને ખર્રૂ લક્ષ્ય નથી. ત્યારે ઈશ્વરની ઉપાસના 
શા માટે કરવી જેઈએ ? જે માણસ તેનો એવો આપે છે કે મુડિત 
લાભને માટે, તે પંડિતની માકક ઉતર આપે છે. મુડ્તિજ આ- 
પણું યથાથ લક્ષ્ય સ્થાન છે અમને તેના આનુર્સંગક * કંદ ઉપ્‌- 
કારી હોય તે આપણુને પ્રર્થતીય યોગ્ય છે, જેની મુગઝ્તિના 
ઉપર્‌ લક્ષ્ય હોય તેની આગળ સવે નિઃ :સ્વાર્થ ધમ કાય શ્રાસની 
પેઠે સહજ કર્‌ છે. તર્કના ઉપર, લોક વાક્યના ઉપર, દેરાચાન 
રના ઉપર નિભંર્‌ કરીને ધર્મ શિક્ષા કરતો નથી. પોતાને પવિત્ર 
કરવાને માટે તેનો પ્રાણગત યન રહે છે, કેમકે પવિત્ર સ્વર્પને 
લાભ કરવોજ તેનો ઉદ્દેશ હોય છે. મુક્તિની તરક જેતુ લક્ષ્ય 
રેય તેની હૃદયની ગાંઠો તુટી જય છે. હૃદયની ગાંઠો કોણે 
કહે છે? મોહ, અજ્ઞાન સ્વાર્થપરતા એ મવ ગાંકો આપણુને સં- 
સારના પાશમાં મુવ્યુના પાશમાં ખાંધે છે. મુક્તિની તરક જેની 

&ૃષિ હોય તેં પુણ્ય પદવીમાં સહજમાં જય છે. 
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મૃડ્તિ કોને કહે છે? સંસાર ખંધનથી મુઝ્ત થવું. મૃત્યુના 
વાશથી પ્રજુઝ્ત થઇને અમૃતની તરફ આગળ જવું, વિષયા- 
ક્ષણથી વિમુક્ત થઇને વિષયના ખાહરના પદ્ટાર્થને આશ્રય લેઓ, 
જ્યાં સુધી આપણે સંસાર ખંધમાં બંધાયલા રેહેરં ત્યાં સુધી આ. 
પણો ખંષ ભાવ રેહેશે. જ્યાં સુધી વિષયની સાથે જેડેલા રેહેન 
સું ત્યાં સુધી મૃત્યુના પાશમાં ખદ રેહેરું. અંતરથી મુઝત ન 
મ દૂ . 
હોય તો મુડ્તિનો ભાવ સમજાતો નથી, આપણે અહીંઆં મુત્યુ 
અને અમૃતના સંધિસ્થલમાં રહ્યા છિયે. મૃત્યુથી અમૃતની 
તરક જેટલા જું તેટલા આપણે મુકત ભાવ ત્નેવા પામશું. આન 
પણે જ્ઞાન ભાવ અને ઇચ્છાને એકત્ર કરીને ઇશ્વરમાં જેટલું ગમ" 
પણુ કર્‌ું તેટલી આપણી મૃઝિતિની અવસ્થા માપ્ત કરજીું જ્યારે 
ઇશ્વરની સાથે આપણે કંઇ વિવાદ રહેશે નહિ ત્યારેજ આપણે 
યથાર્થ મોક્ષાવસ્થાને પામું. 
તેજ આત્મા મુઝ્ત છે, જે આત્મા એ ઇદ્રિયોને વશીભ્રત કરી * 
છે, જેઓ સંસારિક સુખ દુઃખમાં ફૂસતા નથી, જેઓએ ખાવા, 
ઊંધવા અમનચમનમાં જવન ગાળતા નથી પરતુ ઇશ્વરને માટે 
ક્ુધિત એને તૃષિત થઇને જીવન ગાળે છે. 
તેનોજ આત્મા મુકત છે, જેઓ વિષય આસત્તિને છોડી 
દાઝયા છે, જેએ જડમય પુથ્વીમાં ખદ્ધ થઇને એને કેટખાના પ્રે 
માણે કરી મુકતો નથી; પરંતુ આ સ્થલ આવરણુમાંથી સવાતીત 
પરમેશ્વરમાં નય છે અને તે અનંતના નામાક્ષર સર્વત્ર પાઠ કરીને 
પોતાને ઉત્રત કરે છે, 
તેજ આત્મા મુઝત છે, જે સંસારના અનુરોધના કરતાં ઇશ્વ 
૨ને! અનુરોધ ગુ3તર માને છે; જેઓ દેશાચારની આગળ અવનતૃ 
થતા નથી, પૈતૃક ધમૈ શ્રહણુ કરીને તુષ્ટ થતા નથી. કયાંથી પણુ 
હોય સત્યનો પ્રકાશ મળે તો આદરની સાથે ગ્રહણુ ફરે છે અને. 
મનુષ્યનો ઉપદેશ અંતરને! ધર્મોપદેશને છોડતાં નથી, 
તેજ આત્મા મુકત્‌ છે, જેઓની પ્રીતિ એક જગ્યા ઉપર ખંધા? -.-૨: 
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7 એક દેશમાં તથા એક સંપ્રદાયમાં ખદ્ધ નથી; જે 
ઉપર પ્રસત્ર ભાવથી દિ કરે છે; જેએ આલસ્ય, અહંકાર ને 
ધરતાને ત્યાગ કરીને હૃદયની ગાંઠોને છેદન કરે છે અને ઇ- 
શરરને વાસ્તે પોતાનું સર્વસ્વ ખલિદ્ટાન આપવાને સૈયાર થાય છે. 
તેજ આત્મા મુક્ત છે, જે આત્મા ખાહરની અવસ્થામાં સંરચિ- 
ત રેહેતો નથી. પરંતુ પોતાના જીવનનો સેકલ્પ સ્થિર રાખીને 
સવે' ખનાવોમાં, સર્વે અવસ્થાઃા પોતે ઉન્નતિના અનુકલ થાય છે, 
તેજ આત્મા જ્રેઝ્ત છે, જે ધર્મ ખલથી સખલ થઇને પણું મંગલ 
સ્વરૂપ ઇશ્વરના ઉપર્‌ આંતરિક વિશ્વાસ કરીને સવે ભયનો 
પરિત્યાગ કર્યો છે, 
આપણું જ્ઞાન, ભાવ અને ઇચ્છા તે સત્ય સુંદર મંગલ પૂર્ણ 
પુરૂષની સાથે જેટલું એકય થશે તેટલા આપણે મૃક્તિની અવસ્થાને 
માપ થરું આપણી ઇચ્છા જ્યારે તેની ઇચ્છાની સાથે મળશે 
ત્યારે મોક્ષાવસ્થા સમજવી. જ્યારે સત્ય જ્યોતિથી જ્ઞાન ઉજ્જ્વ્લ 
થશે, પ્રીતિનો શિખાથી હૃદય ઉદિપ્ત થશે, પવિત્રનું ખલ અને ઉન્નત 
આર॥ ઉજ્જ્વાલિત થશે વ્યારેજ મકત થશે તે અમૃતની સાથે યોગ 
થયાથી આપણે અમૃત સૂર્ય કિરણુમાં વાસ કરતાં રેહેરં. 
આવી મુક્તિ લાભ કરવી આપણું અનંતકાલ સાધ્ય છે ઇ્રતું 
પૂરણ જ્ઞાન પણું ઈચ્છાની સાથે મળ્યાથી આપણું અનંત જીવન ગત 
થશે. અહીંઆં આપણું મૃત્યુ પધેન્ત એક કાલનો નિદશ 
છે. અહીંઆં આપણે એક પાઠ પુરો થયો, પરંતુ ધુ- 
થ્વીમાં આપણીં શિક્ષાના છેડો નથી. હાલ એક કાલ છે. આ 
૨૧ન પછી ખીન્ને એક નિત્ય કાલનો આરભ થશે; અહીંઆં 
કેવલ સંસારની સાથે યોગ છે, ઇશ્વરની સાથે કંઇ પણુ યોગ નથી, 
 મૃલ્યુના પછી ઈશ્વરની સાથે યોગ થશે, એવું નથી, ઇશ્વર આપણો 
જા કાલમાં પણુ છે, આપણા ખીન્ત કાલમાં પણ ઇશ્વર છે, આન 
પણે અમૃતના અધિકારી છિયે, આપણી ક્રમિક ઉન્નતિ થાય છે, 
આપણું આ છીવન અનંત કાલના અન્તર્વત્તી છે, વર્તતમાનકાલ 
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 મ્મનંત કાલથી વિચ્છત્ત નથી, આ જીવદૃશામાંજ 
કિતના રસ્તામાં પગ મૃકીએ છિયે. અને અનંતકાલ 
રસ્તામાં અત્રસર થર્રું. 

આ પૃથ્વી લોકથી આપણુને ઉત્કૃષ્ટ લોક કેનું મળશે ? ત્યા ૧- 
વિત પ્રેમ અને નિમોલાનેદ વહે છે. ત્યાં ઇશ્વર પ્રીતિ હદયને 
ઉત્કુલ કરે છે, તેની ઇચ્છા સંપન્ન કરવામાં આનંદ જન્મેછે. તે લેક 
દેવલોક છે, ત્યાં આપણે ઇશ્વરની આગલ પાસે જઇએ કિયે, 
આપણું જ્ઞાન; ભાવ અને ઇચ્છા ઇશ્વરનુંજ જ્ઞાન, પ્રીતિ અને ઇ- 
“છાની સાથે અધિક મળે છે. તેજ સ્વર્ગલોક છે, તૈજ પ્રુણ 
ધામ છે. 
એટલા માટે બ્રાલ્ષધર્મનો મુક્તિ બ્રહ્મમાં લય થવાને કહેતા 

નથી; બ્રાહ્મધર્મની મુક્તિ આત્માની અનંત કાલની ઉન્નતિ. બ્રાહ્મ 
ધમ એવો ઉપદેશ આપતો નથી કે બીજના હાથમાં મુઝ્તિનાં ભાર 
અર્પણુ કયાથી મુડત થવાશે. કેઇ માણસ દેવતા, અથવા કોઇ 
ઘર્મ યાજક આપણુને વાસ્તે મુકિત લાવશે. બ્રાહ્મધમને। વિશ્વાસ 
એવા નથી કે પુરા કાલથી કોઇ નિષિદ્ધ વૃક્ષનું ફૂલ ખાવાથી આ- 
પણે પાપી થયા છિયે આપણુને ઈશ્વર પણ તાણ કરવાની શક્તિ 
, ધરાવતો નથી; આપણે અનુતાપ ક્યાથી કંઈ થનાર નથી; એક 
જણ માનવદેવતાનું સહાયતા જેઈએ. બ્રાહ્મધર્મતા મતથી ઇશ્વ- 
“ ૨૪૬૪ આપણે મુઝ્ત દાતા છે, તેજ આપળેો પરિત્રાતા છેદ આન 
પણે “માળ વ્રમાવાત હેવ વ્રસાવાત” ઇશ્વરના પ્રસાદ્થી અને 
પોતાના યત્નથી અન્તરથી મુકત ન થવાથી તીર્થ-દર્રીનથી અથવા 
. શંગા સ્ાનથી અથવા કોઇ એન્દ્રન્નલિક વ્યાપારથી આપણી મુક્તિ 
_ , થતી નથી આપણી મુક્તિ આ પૃથ્વીમાં કોઇ એક સ્વર્ગ લોકમાં બદ્ધ 
. “નથી, પરંતુ ઈશ્વર પ્રસાદથી તેનો આશ્રય લીધાથી' આપણે ચિરકાલ 
હ“ ૧ને મુક્તિના રસ્તે ઉત્કૃષથી ઉત્કૃણ્તર સ્વર્ગમાં અનંત કાલ સુધી 
; અપ્રસર થવામાં આવશે. બ્રાહ્મધમેનું આજ સ્વર્ગ, આજ મુગ્તિછે, . 
ક, જિ 
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